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प्राककथनं 


भारतीय परम्परा प्राचीन है और प्रारम्भ से ही इसके घमं-सिद्धान्त व्यापक रहे हैं । 
किसी भी घमं के अनुयायी के लिए निम्नलिखित प्राथना स्तुत्य कही जायगी : 
असतो मा सदूगमय, तमसो मा ज्योतिगमय, मृत्योर्मागृतं गमय । 
-—वृहदारष्यक उप०, १.३.२८ ॥ 
` "मुझे असत्‌ से सत्‌, अन्धकार से ज्योति में, मृत्यु से अमरता की ओर ले जाओ ।' 
भारतीय धमं-परम्परा ने धर्मों की एकता ओर उनके समन्वय का सिद्धान्त प्रारम्भ से 
स्थापित किया है । यही चरम उद्देश्य वास्तव में तुलनात्मक धर्मदशंन का भी है। इस घमाँ 
की एकता का सबल उद्देश्य ऋग्वेद १०.१९१.२ में ही लिख दिया गया है : 
समानो मन्त्रः समितिः समानो, 
समानं मनः सह चित्तमेषाम्‌, 
समानं मंत्रं अभिमन्त्रये थः 
समानेन खो हविषा जुहोमि 
( हमारा शास्त्र एवं संघ एक हो । सब एक मन और एक चित्त होवें । समान रीति रे 
मन्त्र-'प्राथंना' उच्चारा जाय तथा समान रूप से एक साथ प्रार्थना की जाय )। 
य पकोऽवर्णो धहुधा हाक्तियोगादू 
बर्णाननेकान्‌ निहितार्यो दधाति । 
स नो बुद्ष्या शुमवा संयुनक्तु॥ ; 
| ( इ्वेताइवतर ४:१ 
( जो एक वर्णरहित ब्रह्म शक्ति-संपन्न होकर ( मानव ) कल्याण-हेतु अनेक रूप घाः 
करते हैं, वे हमें शुभ बुद्धि प्रदान करें। ) 
शंकर, कबीर एवं श्रीरामकृष्ण की सवंधमंसमन्वयवाली परम्परा का इस तुछनात 
` घर्मददाँन का आधार माना गया है । 
पुस्तक आचन्त संशोधित कर दी गयी है, ताकि इससे अधिक लाभ पहुँच सके । 
-—या० भर 
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अध्याय? 


धर्मों के तुलनात्मक अध्ययन का स्वरूप, 
. आधार और लक्ष्य 


१. -इवरूप : स्पष्ट है कि 'धमों के तुलनात्मक अघ्ययन' में उन सामग्रियों का अध्ययन 
किया जाता है जो उनमें पायी जाती हैं । प्रायः घमो में कोई-न-कोई आध्यात्मिक परम लक्ष्य 
होता है जिसे प्राप्त करने के लिये धमां में विभिन्न मार्गों का विस्तार पूवंक उल्लेख रहता 
है । प्रायः तीन प्रकार के मार्गो की चर्चा की जाती है, अर्थात्‌ ज्ञानमागं, कर्ममार्ग और 
भक्तिमार्ग1 ` ज्ञानमागं के अन्तर्गत्‌ प्रत्येक धमं का दर्शन, तदनुरूप योग, ध्यान, समाधि, 
जप-तप इत्यादि गिने जा सकते हैं। पर जप-तप, समाधि, इत्यादि को भी शुद्ध ज्ञानात्मक _ 
प्रक्रिया में नहीं गिना जा सकता है । इसका कारण है कि मानव की सभी 
प्रक्रियाओं में संज्ञान, भाव .तथा क्रियात्मकता के तीनों अङ्ग अवियोज्य रीति से पाये जाते 
हैं । तो भी ज्ञानमागं में ज्ञान का अंश अधिक है और अन्य अङ्ग अपेक्षाकृत कम 
मात्राओं में पाये जाते हैं । 


भक्तिमागं में भाव का अंश अधिक रहता हैँ। ईश्वर के प्रति अनुराग, उसके प्रति 
आत्म-समपंण, प्रीति, प्रेम इत्यादि प्रक्रियायें पायी जाती हैं । तीसरे मार्ग को कर्ममाग कहा 


जाता है जिसमें कर्मकाण्ड, ईश्वर के प्रति प्राथना, वन्दना, इत्यादि भ्रक्रियायें पाई जाती हूँ । 


कर्मकाण्ड के अन्दर बाह्याचार भी गिना जाता है | जैसे, सिर पर टीका, चन्दन लगाना, 


मन्त्रोच्चारण करना, मन्दिर में जाकर भगवान्‌ का नित्य दर्शन करना, मस्जिदों में नित्य 


जाकर नमाज पढ़ना तथा गिरजाघरों में प्रार्थना-सभाओं में सम्मिलित होना इत्यादि । 


ये बाह्याचार भी घमं के क्रिया-कलाप के आवस्यक अङ्ग है । पर घामिक व्यापार के ये 


“सहायक अङ्ग है । परम तत्त्व जैसे, ईदवर, ब्रह्मन्‌ इत्यादि के साक्षात्कार करने को ही घमं 


का असली स्वरूप समझा जायगा । परन्तु इन तीनों मार्गों के अतिरिक्त भी अनेक सामग्रियाँ: 


धर्मों में गिनी जाती हैं।. 


प्रत्येक घमं का घर्म-ग्रन्थ होता है । कम-से-कम यह बात उन भाठों धर्मों में पाथी 
जाती हैं जिनकी व्याख्या इस पुस्तक में की गई है । इन घमंग्रंथों में प्रवतंकों की जीवनियाँ 
उनकी शिक्षा, उनकी धामिक उपलब्धियाँ इत्यादि का उल्लेख दिया रहता है। प्राचीन 
घमंग्रंथों में जातियों का इतिहास, उनकी-कलाओं, साहित्य इत्यादि का भी उल्लेख रहता 
है.।- गाथा ( पारसी घमंग्रनथ ), वेद, बाइबिल इत्यादि धमंग्रंथों में ये बातें विशेषकर पाकी 
जाती हैं । 
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अब आठ धर्मों में ( हिंदुत्व, जैन, बौद्ध, सिख, पारसी घमं, ईसाइत, इस्लाम, 
यहूदी घर्म ) बहुत कुछ समानतार्य हैं और फिर इनमें अन्तर भी हैं । तुलनात्मक अध्ययन 
का उद्देश्य है कि इन तत्वों का" यथाशक्ति पक्षपात रहित उल्लेख किया जाए । तुलनात्मकता 
के लिये कुछ ऐसे विषयों का अध्ययन करना आवश्यक है जो प्रायः तकार घमो में पाये 
जाते हैं । इन्हीं विषयों के प्रति भेद-अभेद, दोनों आसानी से देखे जा सकते हूँ । इसलिये 
डुच्त्रर, जगत, जीव, अशुभ की समस्या, अमरता की भावना, परमगति, मोक्ष, RUAN की 
मावनाये ऐसी हैं जो प्रायः आठों धर्मों में देखी जाती हैं। यह ठीक हैं कि जैन और बौद्ध 
घमा में ईषवर-विचार नहीं पाया जाता है। पर इनमें भी नकारात्मक रीति से ही ईइवर- 
विचार पाया जाता हँ । पर समानता के साथ घर्मो की-त्रिशिष्टतायें भी हैं । कित 
। सप्तक में आठ परम्परागत धर्मो को दो भागों में उनकी विशिष्ठताओं के आधार 
पर बाँटा जा सकता है । पारसी घर्मं, यहूदी घमं, ईसाइत, इस्लाम को नबीमूछक धमं कहा 
जाता है, क्योंकि इन धर्मों के प्रवतंक 'नवी' अथवा 'ईशदूत' कहे जाते हैं। इसके विपरीत 
हिन्दू धर्म का कोई एक प्रवर्तक नहीं बताया जा सता है.। जैन-बौद्ध धर्मों में जब सिद्धान्ततः 
ईढ्वर ही को नहीं स्वीकारा जाता है तो 'ईस-ूत' अर्थात्‌ ईश्वर द्वारा भेजे गये नबियों को 
कैसे स्वीकारा जा सकता हुँ? पर सम्पूणं भारतीय धर्मों में वतमान काळ में कर्म-संसार- 
ज्ञान-मोक्ष के चतुष्पदी स्तम्भों को घमं का आधार गिना जाता है । इसलिये नवीमूठक और 
भारतीय घमो में मूल अन्तर हैं। तो भी देखा जायेगा कि इन दोनों के बीच इतनी भारी 
खाई नहीं है कि इमे पाटा रहीं जा सकता है ।/ दार्शनिक स्तर पर ब्रह्म प्राप्ति के अभेदमूलक 
कसौटी को धर्मो की अन्तिम स्थिति मानी जा सकती है और इसी अभेदमूलक सिद्धान्त के 
आधार पर धार्मिक एकता.-स्थापित को जा सकती है और इसी एकता की प्रासि को धर्मो के 
तुलनाःमक्र अव्ययनु का परम लक्ष्य स्वीकारा जा सकता है। | 
मत के तलतात्मक अध्ययन का लक्ष्य न्‍ 

अर्वप्रथम धर्म सानव_का स्वभावःपृण है। बिना घम्‌ के मानव नहीं रह सकता है ७ 
कम-से-क्म अभी तक के मानव-इतिहास से यह बात सिद्ध होती है | आर्तल्ड टोयनबी ने 
आजीवन इतिहास का अध्ययन कर दस भागों में एक बृहद्‌ रचना की है | उन्होंने बताया 
_ हुँ कि मानव-इतिहास के सम्पूणं अध्ययन के वाद उन्हें कहना पड़ा है कि. मानव के अस्तित्व 
का रहस्य घामिक विश्‍वास में निहित हँ ।” फ़िर ताथ ही साथ यह भी कहा है कि यदि 
मानव आपसी कलह से बचकर एक परिवार के रूप में रहना चाहता है तो उमे भारतीय 

घमं को अपनाना होगा 1* ऐसी बात कयां ? हे 

ड इसका कारण कि र का स्वरूप ही है कि वह किसी न किसी धम को 
अपनाये । फिर जिस एक धर्म को अमुक मनुष्य अपना लेता है, उसको उसमें इतनी अधिक 


१. दि औौब्डर्वर, अक्टूबर २४, १९५४, पृ० ६ 
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घर्मो के तुलनात्मक अध्ययन का स्वरूप, आधार और लक्ष्य ड्‌ 


आस्था हो जाती है कि वह अन्य धर्मो को अहितकर और कल्याण-विरोधी समझने लगता 
है । अतः, यदि यह ठीक है कि किसी एक अमुक धर्म से उसके भनुथायियों में एकता और 
सौहाद्रं-भाव उलन्न होता हैँ तो इस अमुक ध्म को छोड़कर अन्य धर्मों के प्रति विरोध 
उत्पन्न हो जाता है । यही कारण है कि धर्मो के नाम -पर बहुत कलह हुए हैं 
और आज भी धमं-टकराव, आपसी तनाव और संघर्ष बना हुआ हैं। तब क्या यह 
स्थिति सदेव बनी रहेगी ? 
घर्म-विचारकों का कहना है कि धर्म के नाम पर नर-संहार घमं:विरुद्ध है तब 
वयो धर्मपराग्रण मानव घमं के नाम पर अघम करता है ?! इसके तीन कारण बताये जाते हूँ 
जो वास्तव में परस्पर पूरक हैं । 
१. न तो धमं के नाम पर जेहाद करनेवारा अपने ही धर्म को जानता है। 
२. न बह उन धर्मों को जानता हँ जिनके साथ उसका संघर्ष होतां हूं । 
३. न बह घमं के सामान्य रूप से ही अवगत होता हे 
तत्र इन तीनों कारण का निराकरण कैसे किया जाय ? 
१. किसी भी एक ध्म को जानने के लिये अन्य धर्मों को भी जानना पड़ता हूँ। 
उदाहरणाथ, यदि कोई जीवन भर किसी एक ही गाय को देखे तो उसे उस गाय की भी पूरी 
जानकारी नहीं होगी । यदि यह एक गाय सफेद हो, तो अन्य रंग की गाय को वह गाय नहीं 
समझेगा । फिर यदि इसकी सींग न हो तो वह सींगवाली गाय को भी गाय नहीं समझेगा । 
अतः, अपने ही घर्म को जानने और उसकी गहराई तक पहुँचने के लिये अभ्य धर्मों के 
तुलनात्मक अध्ययन की आवश्यकता पड़ जाती है । 
दूसरी बात है कि मानव को अपने को भी समझना पड़ता हँ । उसमें जिज्ञासा के 
उद्दीप्त होने पर प्रश्‍न उठता है । 
कोऽहं, क€त्वं, कुतः आयातः । 
अपने इम प्रश्‍न के समाधान के लिये उसे मानव इतिहास, उसके साहित्य, उसबगे 
कला इत्यादि का अध्ययन करना पता हँ । मानव का इतिहास बला, साहित्य, भाषा 
इत्यादि के गर्भ में छिपा हैं और मानव का आदि इतिहास, उसकी प्राचीनतम वला, स!दित्य 
इत्यादि धर्मों में 'भरां पड़ा है ।. गाथा, देद, बाइबिल, पुराण इत्यादि के ही द्वारा मारव 
जान सकता हुँ कि किस प्रवार भानव अपनी चिरंतन पिपासा एवं जिज्ञासा की संदुष्टि कता 
रहा हैं क्या बिना रामायण, महाभारत ग्रंथों के कोई भारतीय आत्मा को जान सकता 
हैं ? क्या होमर, इलियड की रचनाओं के बिना युरोपीय मानव की आत्मा को जान 
सकता है? और इन रचनाओं में. देवी-देवताओं तथा भगवान्‌ की चर्चा है। अतः, 
मानव को अपने को ही जानने के लिये घर्मो का अध्ययन करना पड़ता है, ताकि मानव 
अपने को जानकर अपने लक्ष्य को प्रात करें। केबल धर्मों को जानकर मानव भूत को 
बतंमान में पुनर्जोवित फर लदयपूर्ण रौति से भविष्य का निर्माण कर सकता है। 
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३. अन्य धर्मों के तुलनात्मक अध्ययन के फलस्वरूप धर्मावळंबियों को प्रतीत होगा 
कि वे वास्तव में बहुत दुर तक बहुत नजदीक हँ । उदाहरणार्थं, यहुदी, ईसाई और मुसलमान 
अपने को एकसरे के बहुत नजदीक पायेंगे । यही बात जैन, बौद्ध, हिन्दू. और सिख 
धर्मों के संदर्भ में देखी जाती है । फिर नबीमूलक धर्मों में अनंत काल तक के थिये पापियों को 
दंड देने की बात कही जाती है। इस संदर्भ में भारतीय धर्मो में बताया जाता हैं कि 
अज्ञान के रहने पर जीवों को चौरासी लाख योनियों में भटककर दुःख भोगना पड़ता है । 
विचार-शैली में अंतर अवस्य है, पर क्या अनंत काल तक दुःख-भोगने और ८४ लाख 
योनियों में दुःख झेंलने में साम्य नहीं हैं? अतः, तुलनात्मक अध्ययन के फलस्दरूप 
धर्मों में दूरी कम होगी ओर आपसी सद्भाव बढ़ेगा । 

४. घमो के तुलनात्मक अध्ययन के फलस्वरूप प्रत्येक धमं में उसमें निहित गहराई 
आयेगी । उदाहरणाथं, वेदान्त के अध्ययन के फलस्वरूप पॉल तीलिख के ईसाई धमंदशंन में 
बड़ी गहराई. आई है और उनका प्रतीकवाद "इसी अध्ययन का परिपवव फल हूँ। इसी 
प्रकार ईसाई धर्म के अध्ययन के फलस्वरूप ब्रह्मो समाज तथा रामकृष्ण-विवेकानन्द के 
हिंदुत्व में धनातन हिंदू धमं की सवंव्यापकता उद्दीप्त हुई है । यही कारण है कि विवेकानन्द ने 
कहा था कि धर्मों के तुलनात्मक अध्ययन के फलस्वरूप यही बताया जाता है कि हिन्दु 
बोद्ध और ईसाई अपनो गहराई तक पहुंचे ।' 
 प५.यही नहीं, प्रत्युत तुलनात्मक अध्ययन के फलस्वरूप नया आयाम भी खुल 
सकता है। उदाहरणाथं,( ईसाई धर्म में लोकहित सेवा से प्रभावित होकर श्रीरामकृष्ण ने 
कहा थाकि जीव ही शिव है इसलिये विवेकानन्द ने दरिद्रों को. नारायण समझकर 
जनसेवा के संदेश को दिया था । /इसी प्रकार पाश्चात्य देशों में योगाभ्यास का 
प्रचारप्रसार हुआ है ॥ | 

६.|तुलनात्मक अध्ययन का मुख्य उद्देश्य है कि इसके द्वारा उस सिद्धान्त अथवा 
कसौटी का ज्ञान हो जाय जिसके फलस्वरूप घर्मो के बीच एकता हो जाय ।) हम आगे 
चलकर देखेंगे कि ब्रह्मप्राप्ति का ही ऐसा एक सिद्धान्त है जिसके आधार पर 
घामिक एकता संभव है । । 

(पर हमें घर्म के आधारभूत तत्त्वों का भी अध्ययन करना चाहिये ताकि धर्मों का 
तुलनात्मक अध्ययन किया जा सके ) 
धमाँ के आधारभुत तत्त्व | 

आत्मपुणंता की भावना -सभी जीवों में और विशेषकर मानव में आत्मपूर्णता की 
भावना है और मानव अपनी पूणंता के आदर्शरूप को अपने आराध्य तत्त्व के रूप में 
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चित्रित करता है । अतः, ईश्वर, कृष्ण, राम, विष्णु, ईसा इत्यादि मानव के वे आदर्शरूप 
हैं जिनके अनुसार भिन्न-भिन्न मानव अपनी संस्कृति के अनुसार पूजते और उस रूप में 
अपने को ढालते हैं । 


: जास का सेवक तास रूप तिहारा । ॥ 
इसी तथ्य के आघार पर कहा गया है कि ब्रह्मविद्‌ ब्रह्मौव भवति ॥/ पूर्णता-प्राप्ति की 
प्रेरणा के संबंध में अरस्तु ने सवंप्रथम लोगों का ध्यान खींचा था। उनके अनुसार सभी 
जीवों में ऐसो प्रेरणा देखी जाती जिसके अनुसार प्रत्येक जीव-भ्रूण में पूणं होने की प्रेरणा 
पायी जाती है जिसके कारण वह- अपनी उपजाति का रूप धारण कर लेता है । उदा० 
मुर्गी का अंडा, अवसर प्राप्त कर मुर्गी का रूप धारण कर लेता है और यही बात सब 
उपजातियों के भ्रूणों में पायी जाती है । बाद में चलकर इसकी पुष्टि लैन्स ड्रिशने १९वीं 
शताब्दी के अंत में श्रूण-विकास के जैविक परीक्षणों से सिद्ध की थी । इसी पूर्णता-प्रासि की 
प्रेरणा को लैश्ली ने मनोविज्ञान में मस्तिष्क की मनोवैज्ञानिक कार्यवाही के छूप में पुष्ट 
किया हुँ । युंग महोदय ने और उसके साथ: अनेक अमेरिकी मनोवैज्ञानिको ने व्यक्तित्व- 
विकास के संदे में स्पष्ट किया है कि मानव के अन्दर अपनी पूर्णता-प्राति की भावना है 
जिसे मानव अपने आदश रूप में चित्रित करता हैं । 
इसलिये सभी घर्मो का आराध्य तत्त्व मानव का वह आदर्श रूप है जिसे मानव स्वयं 

प्रात करना और बनना भी चाहता है। अतः, व्यक्तितपूर्ण ईश्वर की भावना सभी 

मानव में अंतनिहित है और इस रूप में घमं मानव का स्वभावगुण है। इस मनौवैज्ञानिक 

आधारभूत तत्त्व को चितन के द्वारा भी स्पष्ट किया जा सकता है । 

दार्शनिक बितन- घर्म के मानव के स्वभाव-गुण के विषय में दाशंनिक चितन भी मस्दुत 

किया जा सकता है। विकासवाद के अनुसार निर्जीव तत्त्वों से जीवाणुओं .की उत्पत्ति हुई 
और इन्हीं जोवाणुओं के द्वारा समस्त प्राणियों एवं जीवों का भी उद्िकास हुआ । जीवों का 
उच्चतम विकास मानव की उतत्ति में देखा जाता है। मानव में विकास जारी है। पर यह 
विकास शारीरिक न होकर उसकी संस्कृति तथा धर्मों में दिखता है। एक समय था जब 
मानव गुफाओं और कन्दराओ में रहता था। एक मानव का दुश्मन दूसरा मानव और पशु 
हुआ करते थे । पर कालगति में जातियों का विकास हुआ । इसी सामुदायिक विकास के साथ 
साम्राज्य, राष्ट्र तथा अन्तर्राष्ट्रीयता का विकास हुआ है । इस विकास परः ध्यान देने के फल- 
स्वरूप उन्मज्जनवाद ( ९०:४९ ८४०।५४।००।७/ ) की स्थापना हुई है । इसके अनुसार 
एक सर्जनात्मक परम शक्ति है जो सम्पूर्ण ब्रह्मांड का संचालन कर रही हैं जिसकी उध्वंगामी 
शिखा मानव के हाथों में हैं। इस उघ्वंगामी शिखा की छाया मानव की कल्पना में दिखती 
है जो भावी मानव का आदर्श रूप है। यह आदर्शरूप उसका आराध्य देवता है जिसमें मानव 
स्वयं उद्विकसित होना चाहता है । उदा० राम को ईश्वर भी माना जाता है और फिर उन्हें” 
मर्यादापुरुंधोत्तम भी कहा जाता है। इसी प्रकार ईसा मसीह को 'लोग परमेश्वर का दास 
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समझते थे और बाद में इन्हे परमेश्वर का पुत्र कहने लगे और अब उन्हें कहते हैं कि ईसा 
ही इस्वर' है। अतः, इन उदाहरणों से स्पष्ट हो जाता है कि मानव के अन्दर उद्विकासात्मक 
उत्प्रेरणा है. जो इसे ऊपर उठने के लिए आलोडित कर रही है । उसकी आत्मा की यह पुकार 
उसकी घाभिक भावना में अभिव्यक्त होती. हैं । अतः, जब तक उद्विकास की उत्प्रेरणा मानव . 
को ढकेल कर उसका उन्मेषः करेगी तब तक मानव में ईश्‍वर की आराधना बनी रहेगी । 
` इसलिये उन्मज्जनवाद को ध्यान में रख कर कहा जा सकता है कि धर्म मानव की उन्मेषिणी 
प्रेरणा है जो उसे भावी विकास की ओर इंगित कर रही है । ऊगभ॑ग सभी घर्मो में बताया 
गया है कि घम मानव-का स्वभोवगुण है। 
मान भी लिया जाय कि एक परमशक्ति है जो मानव को उत्प्रेरित करती है कि वह 
उस शक्ति को जाने और पहिचाने, पर उस परम शक्ति के स्वरूप को भी तो समझना 
ब्वाहिये। आश्चर्यं की बात है और यह मानव कि विडम्बना है कि लगभग सभी धर्मों में 
बताया जाता है कि परम सत्‌ मानव की ज्ञान-परिधि से अतीत और परे हैँ। उसके विषय में 
यही कहा जा सकता है कि वह है, पर ग्रह नहीं कि वह कया है। वह अज्ञात और अज्ञेय है । 
सभी घमां की आधारभूत सत्ता अज्ञेय है 
उपनिषदों में बताया गया है कि एक आधारभूत सत्ता है जो सभी वस्तुओं और 
घटनाओं में अन्तरनिहित है ( तैत्ति २:८;३,१०,४ ) । यह वह सत्ता है जो अग्नि में है, मानव 
हृदय में ( मैत्री ६:१७;७:७ ) और इन सब वरतुओं से भी परे है ( बृहदा. ३.७.१;५.१५ ) । 
इसलिये यदि कोई इस आधारभूत सत्ता को जान ले तो वह सबको जान लेगा ( वृहदा. 
१.४.७ ) 4 इस संदभ में छान्दोग्य का कहना है कि जिस प्रकार कोई मिट्टी के स्वरूप को 
जान लेने पर मिट्टी के वत्तंनों के आधारभूत उपादान को जान लेता है; जिस प्रकार दह लोहे 
के स्वरूप से अवगत हो जाने पर लोहे से बनी सभी वस्तुओं के उपादानात्मक स्वरूप को जान 
लेता है, उसी प्रकार ब्रह्म को जान लेने पर सभी अन्य विशिष्ट वस्तुओं और जीवों के सार तत्त्व 
को जानने में व्यक्ति समथ होता है ( छान्दोग्य ६:१.४-७ । । ब्रह्म इस समस्त संसार का 
आप्रारभूत सार है ( छान्दोग्य ६:९-१६ ) । 
यह दाशनिक चितन विकासवाद के आघार पर स्पष्ट किया जा सकता है। आधुनिक 
वैज्ञानिक धारा के अनुसार सवंसम्मति से स्वीकारा जाता है कि निर्जीव पदार्थों से लेकर जीव 
और चेतनः जगत्‌ में विकास होता आया है और इस विकास क्रम की अवस्थायें अभी भी जारी 
हैं । इस विकासगति का न तो आदि और न अन्त मानवों को ज्ञात है। अतः, वह शाबित जो : 
सभी वस्तुओं और जीवों के विकास की आधरभूत सत्ता है उसके अस्तित्व को स्वीकारा जा 
सकता है, पर उभके स्वरूप का और अन्तिम लक्ष्य का परिज्ञानं संभव नहीं है.। 
उपनिषदों के अनुसार भी समस्त जगत्‌ की आधारभूत सत्ता अर्थात्‌ ब्रह्म अज्ञेय है । 
इसे हम केवल नकारात्मक रीति से नेति, नेति ही बता सकते हैं, क्योंकि यह मानव वुद्धि 


` की पकड़ से बाहर हूं ( बृहुद्रा,, ariiniKanya Maha at सैतीकप्रनिषद्‌ म बताया गया 
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है कि ब्रह्म अज्ञात और अज्ञेय ही हो सकता हैं, क्योंकि हमारा ज्ञान उद्देश्य-त्रिधय, ज्ञाता 
ज्ञेय के द्वयात्मक कैटिगरी के द्वारा ही संचालित होता है और जगत्‌ की आधारभूत सत्ता जो 
ब्रह्म है, वह अद्वैत.हैँ। इसलिये ब्रह्म ज्ञान-परिधि से परे और अतीत है । इसी प्रकार 
बृहदारण्यक की प्रसिद्ध उक्ति है कि केन ज्ञाता ज्ञायते, अर्थात्‌ सभी चेतना, सभी प्रकार के 
देखने, सुनने, समझने और जानने का आधार ब्रह्म ही है उसी के कारण हम मानव सुनते, 
देखते और जानते हैं और जो किसी एक व्यक्ति विशेष और अन्य सभी मानवों में भूत, 
वर्तमान और भविष्य में एक रूप रह कर प्रत्यक्षीकरण, स्मरण तथा पहचानने इत्यादि का 
एकमात्र आधार है, वह किसी एक काल में अथवा किसी एक व्यक्ति विशेष की ज्ञान प्रक्रिया 
के द्वारा नहीं जाना जा सकता है । ठीक इसी प्रकार कांट ने बताया हैं कि $श10166:० unity 
of appercepti0n जो सभी लोगों की ज्ञान प्रक्रियाओं से एक समान आधारभूत रहता 
है, वह स्वयं मानव के ज्ञान का विषय नहीं हा सकता है। इसलिये उपनिषदों का 
निष्कर्ष है कि मानव मन और शब्द ब्रह्मप्राप्ति में . असमर्थ होते हैं : यतो वाचो 
निवतंन्ते अप्राप्य मनसा सह । 

अतीत आघारभूत सत्ता को केवळ निर्गूण, अद्वैत ब्रह्म ही के विषय में अज्ञात और अज्ञेय 
नहीं माना जाता है, पर ईषवरवादी भी ईश्वर को अदृश्य और अगोचर मानते हैं । यह बात 
कुछ न्याय वैशेषिक परंपरा में ही उपयुबत नहीं है, वरन्‌ सिमेटिक धर्मों में भी परमेश्वर को 
अज्ञात एवं अज्ञेय माना है । बाईबिल के. निर्गमन ३:१४ में बताया गया है कि ईश्वर है, 
पर ईश्वर बया है, यह अज्ञात एवं अज्ञेय है । फिर अय्युब की पुस्तक ११.७-८ में भी ईश्वर 
को अज्ञेय कहा गया है । रंत पॉल ने भी ईश्वर को अगोचर माना हैं ( योहन १.१८; 
कुलुसियों १:१५ ) । 

ठीक इसी प्रकार इस्लाम में भौ ईश्वर को इन्द्रियातीत कहा गया हे । भटनागर ने 
अबू बक्र को उ्रित उद्धृत की है जिसके अनुसार कहा गया है : 

ईश्वर तेरी स्तुति हो क्योंकि तू ने अपने सुष्ट जीव को तुझे जानने का कोई ज्ञान 

नहीं दिया? केवल यहो कि वे तुझे जानने में असमर्थ हों ।) 

फिर भटनागर ने जुनंद रहस्यवादी की उक्ति भी उद्धुत की है जिसके अनुसार 
मानव के साधारण इन्द्रियमूलक ज्ञान के विपरीत ही ईश्वर की असली भावना कही जा 
सकती है।* चूँकि केवल इन्द्रियमूलक ज्ञान सत्य-असत्य कहे जा सकते हैं । इसलिये 
ईस्वर-संम्बघी ज्ञान को सत्य-असत्यं नहीं कहा जा सकता है।3 

यदि धमं का विषय, चाहे ब्रह्म या निर्वाण या ईइवर अज्ञात और अज्ञेय होतो 
इससे निष्कर्ष क्या निकलता है ? निष्कर्ष बहुत सरल रहते हुए भी महत्त्वपूर्ण है । निष्कर्ष 
निकलता है कि धामिक प्रकथन न तो सत्य हैं और न असत्य । क्यों ? क्योंकि उन्हीं प्रकथनों 


१, आर. एस. भटनागर, डाइमेन्सन्स आव क्लासिकल सूफी थोट, पृ. १३९ 
२. वही० ११? १ ३८ CC-0.Panir RA Riya Collection. 
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८ तुलनात्मक धर्म- 
को सत्य और असत्य कहा जाता है जिनका संबंध इन्द्रियग्राह्म वः तुओं के साथ रहता है। 
ईस्वर तथा ब्रह्मा इन्द्रियग्राह्म नहीं हैं । इसलिये ईद्वर-संबंधी प्रकथनों को “सत्य-असत्य' संज्ञा 
दी ही नहीं जा सकती है। यह ठीक है कि विज्ञान तथा व्यावहारिक जीवन के संदभं में 
भ्रकथन सत्य-असत्य हो सकते हैं, पर घामिक प्रकथन सत्य-असत्य नहीं कहे जा सकते हैं । 
इस बात का यदि थोड़ा भी ज्ञान लोगों को हो जाय तो घमं के नाम पर कलह और तनावपूर्ण 
स्थिति रहने नहीं पायेगी । फिर दार्शनिक चख-चुख भी समाप्त हो जायगी । कैसे ? 


७ धमे मानव-का स्वैभावगुण है ( Religion a Priori ) 

घमं मानव का स्वभाव-गुण है। इसका तात्पयं है कि जिस प्रकान भुख-लगना, 
इवास-लेना मानव का स्वभाव-गुण हैं, उसी प्रकार मनोवैज्ञानिक स्तर्‌ पर किसी न किसी 
' घमं को अपनाना भी मानव का स्वभाव-गुण है। आगे चलकर हम देखगे कि जो परंपरागत 
धर्मों को नहीं स्वीकारते हैं, वे भी किसी न किसी मानवतावादी धर्म को अपनाने हैं। यह 
कोई नया सिद्धान्त नहीं है। लगभग सन्‌ ८५० में हनुमाननाटक में ईश-तंदना में यह बात 
कही गयी है । सर्वंविदित ही है कि जैन और पूर्वेमीमांसी ईश्वर को नहीं स्वीकारते हैं, 
तो भी इस ईश-वंदना में कहा गया है कि एक हरि को शैत्र शिव के रूप में, वेदान्ती ब्रह्मम में, 
बौद्ध बुद्ध भगवान्‌ के रूप में, तकंविद्‌ ( न्‍्यायवैशेषिक } सृष्टिकर्ता के रूप में, जैन अहत्‌-सिद्धान्त 
के रूप में तथा मीमांसी कमं के रूप में पूजते हैं। ठीक इसी प्रकार लगभग सन्‌ ९२४ में 
उदयनाचायं ने अपनी प्रसिद्ध पुस्तक कुसुमांजूलि के अध्याय, १, कारिका २ में लिखा हैँ कि 
सभी किसी न किसी रूप में एक परम्‌ सत्ता की पूजा करते हैं। यहाँ तक कि मीमांसी उस 

परम सत्ता को यज्ञ के रूप में और चार्वाक उसी को लोक व्यवहार-सिद्ध रूप में पुजते हैं । 


पाश्चात्य जगत्‌ में भी इसकी व्वनि स्पष्ट मिलती है। सिकंदरिया के फाइलों ने 

( ई० पू० ३०--सन्‌ ५० ) तया क्लिमेट ने ( सन्‌ १५०-२१४ ) कहा है कि ईश्वर की 

प्रकाशना सभी जातियों में पायी जाती है और इन दोनों ने भारतीय ज्ञेयवादियों ( gnostics ) ` 
की भी चर्चा की हैं कि इन्हें भी ईस्वर-ज्ञान था और अपने स्तर पर ये भी घामिक व्यक्तियों 
में गिने जायेंगे । स्वयं बाइबिल में लिखा है कि एक ही ईश्वर ने सभी मानवजातियों की 
सृष्टि को है ( प्रेरितों की क्रिया १०: ३४-२५; १७ : २६ ) । फिर संत पॉल ने बताया है 
कि ईइवर ने अपनी आत्मा की छाप सभी के मन पर अंकित कर दी है और इसलिए हमारा 
मन ईस्वर-पिता को दूंढता रहता है । इसो प्रकार संत अगस्टिन ने लिखा हैं कि ईद्वर ने 
मानव को अपने लिये रचा है और जब तक हम ईश्वरको प्राप्त नहीं कर लेते, हमें शांति 
नहीं मिलती हैं। फिर घमंदाशंनिक जस्टिन ने ( लगभग सन्‌ १००-१६० ) कहा है कि 
धर्म मानव की स्वव्यापक व्यवस्था है क्योंकि सभी विश्वास 'एक' आदि शब्द से जुटा हुआ 

. है। इस संदर्भ में कृज़ा के निकोलस की युक्ति भीं उल्लेखनीय है । उन्होंने बताया हैं कि एक 
ईश्वर विभिन्न धर्मों में भिन्न-भिन्न नामों से, भिन्न-भिन्न नबियों और घर्मशिक्षकों के द्वारा 


युगों म पजित होता आया कै! Maha Vidyalaya Collection. 
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इस संदभं में दो प्रश्‍न उठते हैं, अर्थात्‌ मानव के अन्दर कौन ऐसी प्रेरणा है जियके 
रहने से मानव विना किसी न किसी घमं के नहीं रह सकता है, और फिर एक ही परम सत्ता 
को मानव क्यों भिन्न-भिन्न रूप देकर पूजता है ? इन दोनों प्रश्‍नों का उत्तर क्रमशः स्पष्ट हो 
जायगा । अब प्रश्न ले, मानव के अन्दर कौन ऐसो प्रेरणा है जिसके बिना किसी धर्म को 
अपनाये हुए वह चैन नहीं ले सकता ? 

दाशंनिक स्तर पर पाइचात्य और प्राच्य, दोनों परंपराओं में माना गया है कि मानव 
आत्मा नित्य, शुद्ध और बुद्ध है, पर किसी न किसी कारण से वह शुद्ध आत्मा इस मानव 
शरीर में वास कर इस संसार में भ्रमण करती है। प्लेटो ने फीडो और फिडूस में बताया 
है कि मानव आत्मा अमर और नित्य है । उन्होंने मानव के आवागमन की भी वात कही है : 
पर विशेष बात उनकी यह है कि मानव को ऐहिक जीवन में अपनी पूर्वोस्थिति का अनुस्मरण 
( reminiscence ) होता है और यही याद मानव को उत्प्रेरित करती है कि वह अपनी 
पुर्व नित्यता और परिशुद्धता को प्राप्त करे। यहो याद मानव की प्रेरक होकर मानव को 
किसी न किसी घमं को अपनाने के लिये बाध्य करती है। जो बात प्लेटो के दर्शन में 
बतायी गयी: है वही बात भारतीय जैन, सांख्प-योग तथा वेदान्त के संदर्भ में 
भी कही जा सकती हूं। 

जेन, सांख्य-योग तथा वेदान्त (विशेषकर विशिष्टाईत) के अनुसार मानव आत्मा शुद्ध, 
बुद्ध, नित्य एवं चैतन्यपूणं है। पर अज्ञानवश यह संसार-चक्र में. फंस कर दुःख भोगती है । 
अब मानव की शुद्ध आत्मावस्था उसे इस बंधन में नहीं रहने देती है । वह मानव को अपनी 
पूर्ण अवस्था प्राप्त करने के छिये आलोड़ित करती रहती हैं। अतः, मानव अपनी पूवे पूर्णा- 
वस्था को प्राप्त करने के लिये देवी-देवताओं तथा अन्य धार्मिक व्यापारों की ओर मुड़ता 
रहता है । यही कारण है कि घमं मानव का स्वभावगुण रहता हे। _ 

वर्तमान युग में दार्शनिक परंपरा का अनुसरण कर पॉल तीछिख ( सन्‌ १ ८८६- 
१९६६ ) ने बताया है कि मानव बिना घमं के रह ही नहीं सकता । जब कोई एक प्रकार के 
घमं को छोड़ देता है तब वास्तव्र में कोई अन्य घर्म होता हैं उती को अपनाकर वह 
अपने पुरवंधमं को छोड्ता हैं। > 

God can be denied oaly in the name of god. 036 God can deny 
the other one. % Gol disappears; divinity 7 emains, the act of faith 
includes the denial of God. But ultimate concern cannot deny its own 
character ds ultimate. 

अतः, तीलिख के अनुसार मानव बिना किक्ती न किमी त्रमं के चैन नहीं पाता है। 

बीसबीं शताब्दी में अनेक विचारको ने बताया है कि मानव के अंदर पूणंत्व (10 1571) 
की भावना हैं और यही भात्रना मानव को अनुप्रेरित करती रहती है कि मानत अपने को 


र्णे बनावे । अरस, गाम, मनय, चे सोय, म्स, पॉल तोलिल इसी 
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१० तुलनात्मक धर्म-दर्शन 


पूर्णता-प्राति की भावना के समर्थक हैं और वे इस मत की पुष्टि करते हैं कि घमं 
मानव का स्वभाव-गुण है। ड 
प्रायः विभिन्न धर्मो के लोग एक-दूसरे के प्रति कहते हैं कि मेरा धर्म सत्य है और 
तुम्हारा घमं असत्य है । सत्यता-असत्यता की कसौटी वहीं काम में लायी जाती है जहाँ इन्द्रिय- 
जन्य ज्ञान के द्वारा किसी कथन का सत्यापन-मिथ्यापन किया जाता है। पर जहाँ इन्द्रिय- 
ज्ञान की संभात्रना हो नहीं है वहाँ सत्यापन-मिथ्यापन की कसौटी भी नहीं लागू होती है। 
चमं हितकर-अहितकर, मानव समाज के लिये कल्याणकारी-अकल्याणकारी, हृदयस्पर्शी-- 
बनावटी इत्यादि मूल्यों के ही द्वारा आँका जा सकता है। धमं के इस रूप को निम्नलिखित 
रीति से स्पष्ट किया जा सकता है। 
मानव विडम्बना--एक ओर तो स्पष्ट हुआ कि मानव बिना धर्म के रह नहीं सकता है। 
दूसरी'ओर यह भी कहा गया कि परम तत्त्व अज्ञात-अज्ञेय है । यदि परम सत्‌ इन्द्रियातीत है 
और फिर इन्द्रियजन्य ज्ञान से परे है तो इस स्थिति में घर्मपरायणों को मौन धारण कर लेना 
चाहिये । बात कुछ ऐसी ही है। उपनिषदों में कहा ही गया, 
' वाचो निवत्तंन्ते अप्राप्य मनसा सह, 
( अर्थात्‌ वह मन, वचन से परे है ) । 
इसी प्रकार बाह्य-वास्करि संवाद तथा राजा मिलिन्द-भदन्त नागसेन के संवाद से 
स्पष्ट होता है कि उन्होंने परम सत्‌ को वणित न करके मौन धारण किया था (निर्वाणं शान्तं) । 
कबीर भी कहते हैं : 
- अकथ कहाणी प्रेम की, कछू कहो न जाई, 
गूंगे केरी सरकरा, बैठे भुसकाई । 
फिर कवीर कहते हैं, 
४ बोलनां का कहिये रे भाई, 
_बोलत बोलत तत नसाई, 
बोलत बोलत बढै विकारा । 
यही बात वित्तगिग्स्ताइन ने कही हैं। परम तत्त्व हमारी दुनिया और हमारी दुनियावी 
भाषा से परे है । इसलिये जो कुछ भी परम तत्त्व के विषय में दुनियावी भाषा में कहा जायगा, 
उससे परम तत्त्व का कोई महत्त्व नहीं जाना या जताया जा सकता है। जो कुछ भी कहा 
जाय उससे परम तत्त्व को तुच्छ अथवा हीन ही करना होगा । उच्चतम गुण भी परम तत्त्व के 
विषय हीन ही सिद्ध होते है । अतः वित्तगिन्स्ताइन ने ट्रैक्ट्स में परम तत्व के विषय में मौन 
 घारण-कर लिया था। इसलिए वित्तगिन्स्ताइन के लिये भी 'बोलत बोलत तत नसाई', 
भर्थात्‌ पुरम तत्त्व के विषय में कुछ भी बोलने से उसका तत्त्व विनष्ट हो जाता हैं । पर, 
| अब बोलते कैसे बनिहु, 
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मानव को अपने मनोवैज्ञानिक स्वभाव से विवश होकर परम तत्त्व के विषय में सोचना 
ही पड़ता है। पर अज्ञेय को वह कैसे जाने ? वास्तत्र में वह जान तो सकता हैँ नहीं। पर 
विचार करने के लिये मानव विवश हो जाता हैं । तब 


जस तूं तस तोहि कोई न जान 


८० 


लोग कहेँ सब आनहि आन। ( कबीर ) 


यह ठीक हूँ कि जो कुछ भी परम तत्त्व के विषय में कहा जाय वह तुच्छ ही कथन 
होगा, पर मानव को बोलना अनिवार्य और उसके लिये सहायक भी हो सकता है, 


बोलन कै सुख कारनें, कहिये सिरजनहार'। ( रमैणी ३४ ) 
जस कथिये तस होत नहीं, जस है तैसा सोइ ।. १ 
कहत सुनत सुख उपजै, अरु परमाथ होइ ॥ ( रमेणी ११) 


परम तत्त्व को संस्कारवश ईश्वर अथवा आराष्य देवता के भिन्न-भिन्न रूप में सोचने- 
विचारने से मानव में आत्मपूर्णंता की भावना की सन्तुष्टि होती है, जिससे मानव में सुख का 
अनुभव होता है । अपने-अपने इष्टदेव राम-कृष्ण, ईसा इत्यादि के विषय में विचारने से हिन्दू, 
ईसाई इत्यादि भक्तों में आनन्द का संचार होता है । फिर इनकी पूजा करने पर परम तत्त्व के 
- साक्षात्कार करने में सहायता पहुँचती है । कैसे ? 

यह ठीक है कि परम तत्त्व अज्ञेय हैं, पर वह इन्द्रियातीत रहने पर भी अनुभूत होता' 
है, वयोंकि वह सभी जागतिक वस्तुओं में व्याप्तता हैं और विशेषकर मानव में | प्राचीनतम 
उपनिषद्‌ बृहदारण्यक ३, ७, १-२३ में २२ बार कहा गया है कि ब्रह्म जागतिक सृष्टियों में 
उसका अन्तर्यामी प्राण है और विशेषकर मानव की आत्मा और उसका अन्तर्यामी नियन्त्रक 
है। रामानुज ने भक्तिदशंन में ब्रह्म के इस अन्तर्यामी रूप पर बहुत बल दिया हैं। फिर 
कवीर ने . बहुत बार अपनी उक्तियों में कहा है कि निर्गुण राम अर्थात्‌ परम तत्त्व 'सव घट 
.रह्मौ समाई'। इसी दूसरे अतिप्राचीन छान्दोग्योपनिपद्‌ ६. ८-१६ खण्डों में उद्दालक ने 
अपने पुत्र श्वेतकेतु को कहा--तत्त्वममि श्वेतकेतु’ अर्थात्‌ यद्यपि सभी जागतिक वस्तुओं में 
ब्रह्म व्याप्त है तो भी मानव में सभी वस्तुओं के सारतत्त्व के रूप में वह विशेष प्रकार से 
व्याप्त हैं। दूसरे शब्दों में परम तत्त्व की व्यासि अनुभूत होकर मानव में वाचाल हो 
गयी है- अर्थात्‌ मानव उसके विषय में स्पष्ट.रूप से उसकी चर्चा करने में समर्थ होता है । 

चूँकि मानव में परम तत्व उग्ररूप से अनुभूत होता है, इसलिए “बोलन कै सुख 
कारन” विचारक परम तत्त्व को अपनी अनुभूति, ज्ञान, संस्कार आदि के अनुरूप उस परम 
तत्त्व को चित्रित करते हुँ। पर जो भी चित्र बनाया जाय वह इन्द्रियमूलक होगा, असीम को 
सीमित करंगा। इसलिये कोई भी चित्र परम तत्त्व को अभिव्यवत करने में पूर्णतया सफल . 
नहीं हो स्वता हैं | यही वात उन्मज्जनवाद के अनुसार भी कही जा सकती है । 

जैविक विकासवाद के अनुसार मानव में निकास के सभी स्तर, मानव में अत्रसिष्ट हैं 
और वह उन सभी स्तरों को. पार कर विकास की चरम चोटी पर पहुँचा हुआ हूँ। मानव में 
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रसायभौतिक द्रव्य भी हैं, उसमें निद्रा-आहार-मैथुन आदि जैविक तत्त्व भी हैं और इन 
सभों को अपनी लपेट में लेकर मानव में चेतना और आत्मचेतना भी पायी जाती है । इस 
आत्म-चेतना में परम तत्त्व को अपने आदशं रूप में मानव देखता है । यह आदशं रूप ईश्वर के 
भिन्न-भिन्न रूप हैं । 
जिस प्रकार मानव में विकास क्रम के सभी स्तर वर्तमान हैं, ठोक उसी प्रकार सभी रूप 
परम तत्त्व में संरक्षित रहते हैं और फिर परम तत्त्व उन सब रूपों से अतीत भी रहता है । 
त्रिया पुष कछु कहल न जाई, सवं रूप जग रहा समाई' । 
अगन अपार रूप बहु, आओ अरूप बहु भाय, 
बहुत. ध्यान कै जोहिया, नहि तेहि संख्या आय। 
. ( बीजक-कबीर, रमेनी ७७ ) 
इसलिये ब्रह्म के सभी रूप सत्य भी हैं औरं असत्य भी । सत्य इस रूप में कि वे 
रूप सभी की प्रेरणा से उत्पन्न हुए हैं और वह भी इसीलिये कि वह सब मानव का 
घटघटवासी हैं और उमका अन्तर्थामी आत्मा और निर्देशक । परन्तु इसी रूप में सुखदायक 
कल्याणकारी और ग्राह्य होगा जब यह अमुक रूप परम तत्तत्र का दीदार करने, उसके 
साक्षात्कार करने अथवा उस तक्र पहुँचने में साधन हो अथवा अवलम्बन । पर यदि किसी 
भी एक रूप विशेष को परम तत्व समझा जाय तो यह दुःखदायी और अहितकर होगा । 
यदि किसी भी -रूपविशेष को ( उदा०-ईसा, कृष्ण, राम, शिव, विष्णु इत्यादि ) परब्रह्म 
अथवा परम तत्त्व मान लिया जाय तो इसे मृतिपूजा कही जायगी । 


मरि मरि गए भगति जिन ठानी, सरगुन मेंह जिन निरगुन आनो ।' 
( कबीर, रमेनी ५४ ) 

सगुण को निर्गुण नहीं कहा जा सकता है, अर्थात्‌ परब्रह्म नहीं माना जा सकता है ।१ 
परन्तु परब्रह्म अथवा पूणं ब्रह्म को प्रास करने के लिये सगुणोपासना अनिवायंतः सहायक 
समझना चाहिये । परन्तु कबीर के सिद्धान्त के अनुसारः सभी को धामिक एकता को प्राप्त करने 
का दर्शन अवद्य प्राप्त हो जाता है । 

शंकर तथा कबीर और श्रीरामकृष्ण स्वीकार करते हैं कि ब्रह्मप्रासि- मानव जीवन का 
एकमात्र निःश्रे यस्‌ है । 

इस ब्रह्मप्राप्ति के लिये कंत्रीर और रामकृष्ण-विवेकानन्द के अनार साक्षात रीति से 
और शंकर के अनुसार भी सगुशोपासना के द्वारा ब्रह्मप्राप्ति हो सकती है ।* कबीर के लिये 


१, चित्र का क्या असली स्वरूप है ? इसका किस प्रकार कालगति में जोघन होता रहता है? 
ये सब प्रश्न प्रतीकवाद के अनागंत आते हूँ । तीलिख प्रतीकवाद हे प्रमिद्ध लेखक हैं । 
अधिक विस्तार के लिए देखें ऋबोर का धमंदशंन' लेखक द्वारा । 

* * देले, लेखक का दांकरित वनिवेर्धलफिलोसफी औचिभरिसिजिनि०208- १०८-११३ । 
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सगुण-निर्गुण अवियोज्य हैं” और जब तक निर्गुण राम अर्थात्‌ परब्रह्म प्राप्त न हो जाय तब 
तक सीमित और साकारी देवता की पुजा की जा सकती हैं। पर विना परब्रह्म को प्राप्त किये 
हुए किसी भी भवत को अन्तिम चैन नहों मिल सकता है । 
आकार की ओर आकार नहीं ऊबरे, शिव विरंचि अरु विष्णु तांई, 
जास का सेवक तास कं पाई, इष्ठ कों. छाँडि आगे न जांहीं, 
गुण मूरति सेई सव भेप मिली, निरगृण निज रूप विश्रांम नांहीं। 
( कवीर ग्रंथावली, पद १९९ ) 
(अर्थात आकारी की पूजामे जीव की मुक्ति नहीं हो सकती हूँ, जबतक कि 
इष्टदेवता की पूजा से आगे बढ़कर परब्रह्म में अन्तिम विश्राम नहीं प्राप्त किया जाय ) । 


घामिक साधना की कटोती--मान भी लिया जाय कि सगुणोपासना के द्वारा परब्रह्म 

तक पहुँचा जा सकता है । पर इसकी क्या कसौटी हैं कि आप परब्रह्म तक पहुँच गये हैं ? 

ब्रह्मप्राप्ति का यही लक्षण है कि साधक परब्रह्म के स्वरूप को परिलक्षित करे । अब परत्रह्म में 

किसी प्रकार का भेद नहीं है । शंकर के अनुसार परब्रह्म में इसलिये कोई भेद नहीं है कि 

वह गुणातीत है, अर्थात्‌ वह गुणविहीन है । पर कबीर के अनुसार उसके निर्गुण राम को 

इसलिये अभेदमुलक कहा जायगा, क्योंकि वे सभी भेदों ( रूपों ) में व्याप्त कर सभी सीमित 
भेदों से अतीत रहते हैं । 

हहद चले सो मानवा, बेहद चले सों साध, 
हद-बेहद दोऊ तजे, ताकर मता भगाध। 
( बीजक, कबीरदास, साखी १८९) | 

अर्थात्‌ कबीर के निर्गुण राम अभेदमूलक हैं। इसलिये ब्रह्मप्राप्ति से अभिप्राय है कि 

अन्तिम कसौटी यही हुँ कि साधक अथवा कोई धर्मपरायण व्यक्ति सभी भेदों से पार हो 

जाय । यह वही बात बृहदारण्यकोपभिंषद्‌ ४.३.२२ में कही गयी है । ब्रह्माप्राप्ति की स्थिति में 

पिता, पिता नहीं दिखता; माता, माता नहीं दिखती; चाण्डाल, चाण्डाल नहीं दिखता है 1 

सभी ब्रह्महप दिखते हैं । अतः, किसी भी धर्मपरायण की अन्तिम कसौटी है कि वह उसी 

स्थिति को पहुँच जाय, जहाँ हिन्दु-मुसलमान का भेद; ईसाई-सिख का. भेद; नीचे-ऊंच का 

भेद, इत्यादि सभी भेद विनष्ट हो जाते हें । इसका कारण है कि.मुण्डक १.१.६'के अनुसार 

रह्म अवर्णी है, अर्थात्‌ उसमें किसी प्रकार का वर्णभेद नहीं है । इसो प्रकार गीता ५.१८; 

६.३१, ३२ तथा ९.३२ के अनुसार भगवान्‌ को प्राप्त किये हुए ज्ञानियों के लिये किसी भी 

प्रकार का वर्णभेद नहीं रहता है। इसी प्रकार छान्दोग्योपनिषद्‌ ५.२४.४ के अनुसार 


१. संतौ. धोखा कासूं कहिए, 
गुंण मैं निरगुंण निरयुंण मैं गुण है, बाट छाडि क्यं बहिये । 
CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya बीर ctl कबीर ग्रंथावली पद १८० ) 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 
१४ तुलनात्मक धर्म-दर्शन 


ब्रह्म-ज्ञानी के लिये सर्वत्र ब्रह्म ही दिखता है, यहाँ तक कि वह चाण्डाल में भी ब्रह्म को 
ही देखता है। 


< अप्रेईमुलूक सिद्धान्त और धार्मिक एकता 


} 


अभेदमूलक कसौटी के ही आधार पर सभी धर्मो के बीच एकता सम्भव हो सकती 
है। संस्कार की आकस्मिकता के अनुसार भारतीय हिन्दू, जैन, बौद्ध, ईसाई, मुसलमान 
इत्यादि होते हुँ । इस आकस्मिकता के आधार पर किसी भी घमं-विशेय को सभी मानव के 
लिये कल्याणकारी समझना युक्तिसङ्गत नहीं प्रतीत होता है। पर इस अभेदमूलक कसौटी 
के अनुसार कोई भी धर्म क्यों न हो, व्यक्ति को चाहिये कि वह उस धर्म में और उसमें 
बताये गये आराध्य तत्त्व में पूणं आस्था रखे । तब इस अभेदमूलक कसौटी का अनुसरण 
करते हुए अपने हो घमं के अःतगंत सभी. भेदों से पार उतरना चाहिये । उदाहरणाथं, 
ईसाई को ईमा में ही पुर्ण आस्था रखते हुए ईसाइयों के आभसी भेदों से धीरे-धीरे ऊपर 
उठना चाहिये । रोमन कैथलिक, प्रोटेस्टेएट तथा अन्य शाखाओं और उपशाखाओं के भेदो को 
तोइना चाहिये । फिर क्षेत्रीय, भाषायी, वर्ण तथा नाम से उत्पन्न भेदों से ऊपर उठना चाहिये । 
तब इसमे आगे जाक्रर सभी ध्मवालों को एक-समान मानना चाहिये । ईमाइयो के लिये यह 
कोई नयी वात नहीं हैं । मत्ती-रचित सुसमाचार ५.४३-४७ के अनुसार अपने शत्रुओं के 
साथ भी प्रेम-व्यवहार करना चाहिये। ईसाइयों को अपने पिता परमेश्वर के समान पूर्ण होना 
चाहिये जो धमं और अघमं के भेद को नकारता हुआ सभी' व्यक्तियों को एक-समान धुप 
और बर्पा का दान देता है । भतः, अभेदमूलक सिद्धान्त के अनुसार कोई भी किसी भी धमं 
का क्यो न हो वह इस कमौटी का अनुसरण कर इस दिशा मैं प्रगति कर सकता है । 
हिदु-परंपरा में ही नो अभेदमूछक सिद्धान्त स्थापित हुआ है । इस अभेदमूलक ब्रह्मप्राप्त 
की कसौटी के अनुसार वणभेद कमंणा हो सकता है, पर जन्मना नहीं । इस दात को अनेक 
हिद विद्वानों ने स्वीकार किया है । बुद्ध भगवान्‌ ने तो प्रारम्भ से ही दर्ण-विचार का विरोध 
किया था और जैन धमं में भी वर्ण-ब्रिचार नहीं देखा गया है । इस वतमान युग में महात्मा 
गांध्री ने जन्मना वर्णभेद का दिरोध किया है' और राधाकृष्णन ने भी इमी विरोध को 
दुहराया हैं । जब त्रह्मप्राप्ति को मानव निःश्रेयस्‌ स्त्रीकार कर लिया जाता ई और मण्डक 
१.१.६ के अनुसार ब्रह्म में किसी भी प्रकार का. वर्णभेद नहीं है तों कोई भी हुदू कैसे दणंभेद 
को अपनाये रह सकता है ? रामक्कष्णाथमी तो सभी को घमंनेद से ऊपर उठने की ही 
सलाह देते हैं । अमः, अपने अपने जातिभेद में रहकर अपने ईष्टदेवता की शरण लेकर धीरे 
घारे जातिभेद से उपर हिंदू उठ सकता हैं। फिर अन्तिम अवस्था में जिसमें माँ-बाप, 
नीच-ऊंच का भी भेद नहीं रहता है, कोई भी हिदू अपने को पूर्ण बना सकता हँ । 
मुस्लिम बिरादरी की बात सबको अच्छी छगती है, पर अभेदमूलक कसौटी को 
स्वीकार कर मुसलमान भी वमुधैव कुटुम्बकम्‌ की नीति को अपना सकते हैं । यह ठीक है कि 


किलो सतत) EE I +++++++नकककाक >>, न 
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सभी व्यक्ति पूर्ण नहीं हो सकते हैं। पर सब इस ब्रह्मप्राप्ति को कसौटी को स्त्रोक्ार कर के 
इस दिशा में पैर तो बड़ा सकते हैं। कम से कम समतासिंद्धान्त को. स्वोकार कर 
घर्म-सहिष्णु तो हो सकते हूँ । 

अतः सिद्धान्ततः केवल ब्रह्म प्राप्ति की ही एकमात्र निक्ष कमौटो है जिसके आघार 
पर घर्मो के वीच एकता स्थापित को जा सकती है । प्रायः सभी घमं विभिन्न देश-काल 
तथा परिस्थितियों में रहकर एक-दूसरे से भिन्न हो गये हैं। धर्मो को यह आकस्मिकता 

ह, के उत्स से स्पष्ट हो जाती है । 
( > चबीमूलक तथा हिन्दू धमं.का आदि उत्स 

यहूदी, ईसाई धर्म और इस्लाम, और सनातन आर्य हिंदू धर्म का उत्म एक ही 
प्राचीन सभ्यता से हुआ-है । प्राचीन एकेश्वरवादो पारसी धर्म से यहूदी धर्म की उत्पत्ति हुई 
और यहूदी घर्म से ईसाई घर्म निकका । फिर इस्लाम, ईसाई और यहूदी धर्मों के 
सुधार रूप में आया । | 

यह पारसी धर्म भी आर्य लोगों में हो उत्पन्न हुआ था। बाद में चलकर ईरानी 
और भारतीय घर्मो में मतभेद के कारण आयो का एक बड़ा टुकड़ा भारत में चला 
आया | इसका प्रमाण है कि ऋग्वेद और जेन्द-ओवेस्ता, दोनों की भाषा, देवता इत्यादि 


एक हैं और इन दोनों प्राचीन धमंशास्त्रों को भाषा पाणिनि के व्याकरण के द्वारा ही स्पष्ट 
की जा सकती है । , 


अतः, नवीमूलक तथा हिंदू धमं वास्तव में घम बहनें हैं। तब इनमें आपसी घर्म- 
कलह क्यों ? अतः धर्मों के बीच कलह होना ही. नहों चाहिये । इसलिये घर्म-कलह को 
देखकर भर इस कलह की तथ्यहीनता को देखकर कुछ विचारको का कहना हैं कि घर्मो 
की उत्पत्ति काल-चक्र में -हुई है और कालगति में इसका विळ्यन होना अवश्यंभावी है । 
फ्रायड और माक्स दोनों का यही विचार हँ । सन 
कया धर्म कालचऊ में उत्पन्न आकस्मिक घटना है ? 

केवल मावसं, फ्रायड ही नहीं, नीत्हें, सात्रै, कामू तथा हाइदेगर भी समझते हैं 
कि ईमाइयों के ईश्वर का निधन हो गया हैं .और मानव अब स्वगिक पिता की मृत्यु से 
आजाद हो गया है । सन्‌ १९६० और १९७० के बीच ईश्वर-निधन नामक विचारघारा 
का ईसाई पादरियों के बीच बहुत प्रचलन भी हो गया था । क्यों ऐसी धारा लोकप्रिय हो 
गयी ? ऐसो धारा को बहने के कुछ दार्शनिक कारण.भी थे; पर विशेषकर आथिक और 
राजनीतिक कारण भी थे । 

दाशंनिक स्तर पर १९ वीं शताब्दी के अन्त तक प्रत्ययवाद का बोल-बाला था। 
पर प्रत्यय का अर्थ है सामान्य भावना जिसमें वस्तु विशेषों तथा व्यक्ति विशेषों की अवहेलना 
की जाती हैं । जब कहा जाता है कि गाय दूध देनेवालो पशु है तो यहाँ किसी गाय बिशेष 


-0.रि Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


Digitized by Arya Samaj Foundatign Chennai and eGangotri 
२६ तुलनात्मक घम-दशंन 


की चर्चा नहीं की जाती है । उसी प्रकार जब वहा जाता है कि सभी मानव मरणशील हैं 

तो इसे सुनकर किसी व्यक्तिविशेष को अपनी मृत्यु का भय नहीं लगते लगता है । परन्तु 
यदि राम को रास्ते में रोक कर कहा जाय, “राम! देखो यह छुरा। तुम्हारी मृत्यु 
तुम्हारे सामने खड़ी हैं |” यह सुनकर कोई भी व्यक्तिविशेष 'तटस्थ नहीं रह सकता हैं । 
इसलिये प्रत्यय का सम्वन्ध व्यक्तिविशेषों के साथ नहीं रहता । पर वास्तविकता है व्यक्ति- 
चिशेषों की, - न कि सामान्य मानव की । सामान्य मानव केवल विचार में पाया जाता हूँ । 
पर ठोस वास्तविकता 'राम,. श्याम, यदु की ही है। अतः, सर्वप्रथम अस्तित्रवादियों ने 
प्रत्ययवाद को कल्पना की उपज वताया.है । उनके लिये व्यक्तिविशेष ही परम तथ्य है और 
इसी परम तथ्य ही को स्वीकारना. चाहिये । इसलिये तीत्यो के अनुसार ईस्वरः का निधन 
हो गया है और व्यक्ति अब आजाद होकर अपने अस्तित्व की राग अलाप सकता है । 


नीत्शें की ईश्वर-निधन की घोषणा एक पागल व्यक्ति ने की थी, पर इसके साथ 
नीलो ने अतिमानव का भी विचार स्थापित किया था, जिसमें ईसाई धर्मतत्त्वों की निन्दा की 
गयी थी। पर ईश्वर-निधन और अतिमानव की कल्पना ने सात्र तथा कामू की लेखनियों में 
बड़ा महत्त्वपूर्ण सिद्ध हुआ है । सात्रं और काम्‌ दोनों फ्रांसीसी थे । दो महासमरों में फ्रांस के 
लोगों पर युद्ध का बहुत बड़ा प्रकोप हुआ था। इन युद्धों में कौन लोग सम्मिलित 
हुए थे? ये सव ईसाई. थे । तब ईंसाइयों का प्रेमी ईश्वर कहाँ था? इसलिये 
आपत्ति के मारे, युद्ध-प्रकोपों के शिकार ईसाइयों ने ईशवर-निदा और ईश्वर के प्रति उदासीन 
रहना श्रेयस्कर समझा है। 
मावस का विचार आथिक और राजनीतिक था। उन्होंने बताया कि पूँजीपति 
श्रमिकों का शोषण करता है शौर इस शोषण को अनुकूलित करने के लिये वह घर्मशिक्षा 
देता है । श्रमिकों को घमं की शिक्षा की अफीम की गोली खिलायी जाती है और बताया 
जाता है कि इस कठिन. परिश्रम का फल उन्हें स्वगं में मिलेगा । इस प्रकार माक्स ने बताया 
है कि धर्म ढोंग है और ईश्वर की उपासना मानसिक अफीम की गोली है । 


चूंकि पाश्चात्य धर्म-विचार में हीं ईसवर-निधन की बात कही गयी है, इसलिए इसी 

सन्दर्भ में इसकी व्याख्या भी करनी चाहिये। इस पुस्तक में बताया गया है कि परम तत्त्व 
अज्ञात-अज्ञेय है, पर मानव की मनोवैज्ञानिक दशा ऐसी है कि वह बिना परम तत्त्व पर 
बिचार किये हुए चैन नहीं पा सकता है। ऐसी स्थिति में  घमे-पिपासु तथा धर्म जिज्ञासु 
मानव को कल्पना को दौड़ाना आवश्यक हो जाता है । उसे मिथकों की शरण लेनी पड़ती है । 
मिथक वे धामिक कथायें हैं, जिनमें परम तत्त्व को साकार रूप दिया जाता है और इन 
रूपों में मानव के आदर्श चरित्र को. आरोपित किया जाता है। मिथक है तो काल्पनिक रचना, 
पर यह व्यक्तिगत रचना नहीं है । मिथक सामूहिक और: किसी एक समाज की ऐसी कल्पना 
है, जिसे उस समाज के अधिकांश व्यक्ति उस मिथक है मनसा, वाचा और कमंणा स्वीकार 
करने में अपने चेतन और अचेतने के द्वारों बाध्य हो जात है कुछ विशेष व्यक्तियों में इन 
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मिथकों के द्वारा परम तत्त्व तक पहुँचने में क्षमता आ जाती है । उनसे अदभुत काम करने की 
क्षमता, दृढ़ विश्वास, क्षमाशीलता और शान्ति का भी संचार हो जाता है । 
“मूक होइ वाचाल, पङ्गु चढ़इ गिरिवर गहन' । 
जितने ही अधिक लोगों में लोक-कल्याण करने की क्षमता होगी, उतना ही अधिक 
मिथकों का भी प्रचार-प्रसार होगा । 
पहली बात यह है कि मिथक स्वयं, परम तत्त्व नहीं है और न वह परम तत्त्व का 
असली वर्णन ही कहा जा सकता है । वह एक सीढ़ी, एक सहारा है, एक आलम्बन है जिसे 
थामकर घमं-पिपासु परम तत्त्व का दीदार करता है, उसकी एक झलक उसको मिल जाती है। 
इसलिये सगुण छप को लेकर आपसी .घर्म-कलह अज्ञान मात्र है-- 
एक न भूला, दो न भूला, भुला सब संसारा । 
दूसरी बात पर भी ध्यान डालना चाहिये। मिथक वैज्ञानिक ज्ञान नहीं है। यह 
विज्ञानेतर अनुभूति है जिसके विषय में अभी तक यही कहा गया है कि यह अनुपम, अनूठी 
अकथ्य है, इत्यादि । इसलिये विज्ञान के प्रचार-प्रसार के बाद अनेक मिथकों का. लोप : 
हो जाना अवस्यम्भावी है। अब ईसा की कथा में अनेक ऐसे मिथक हैं जो विज्ञान के 
साथ मेल नहीं खाते हैं, उदाहरणार्थं, कुंवारी मरयम से पैदा होना, मर कर जी उठना दुसरी 
बार आगमन, स्वर्ग-नरक, न्याय-दिवस इत्यादि । फिर जब ईसाई सुसमाचार को वैज्ञानिक 
रीति से विज्ञान-परिधि में लाया गया तो यही स्पष्ट हो गया है कि सुसमाचार में शायद 
ही किसी शिक्षाको ईसा-वचन कहा जा सकता है । सृष्टि-सम्बन्धी बाइविली कथा तो 
` और.भी अधिक लोगों को अनगंल प्रतीत होने लग गयी है । इन सब शोधों का सामूहिक 
रूप से निष्कर्ष निकृला .कि ईश्वर नहीं है । पर बया यह निष्कर्ष सही है ? 
मिथक अनगंल हो सकते हैं और बिज्ञान के प्रचार-प्रसार के वाद परम्परागत धामिक 
मिथक वर्तनान और भविष्य में भी सम्भवतः समंग्राह्म न हों। मिथकों को अस्वीकृत 
होने को ही ईशवर-निधन कहा जाता है । पर एक मिथक मानव के ज्ञान-क्षितिज पर आता 
है और कालचक्र में सम्भवतः विलीन भी हो जाता है“ एक समय ज्यूस थौर, डायना 
आदि देवी-देवताओं की पूजा होती थी और ईसाई धर्म के प्रचार-प्रसार के बाद पुराने 
मिथक क्षीण हो गये और ईसा-सम्बन्धी मिथक लोकप्रिय हो गये। पाश्चात्य देशों में अब 
ये भी मिथक फीके पड़ते जा रहे हैं और नये-नये मिथक उभड्ते दिख रहे हैं। 
१९वीं शताब्दी के उत्तराघं में यह मिथक फैल गया था कि विज्ञान और तकनीकी 
के आधार पर मानव बुढ़ापा, बीमारी, दरिद्रता इत्यादि पर क्राबु पा लेगा परन्तु बीसवीं 
शताब्दी के पूर्वार्ध ने स्पष्ट कर दिया कि प्रगतिशीलता की पूजा स्वप्नवत्‌ थी। दो महासमरों ने 
सिद्ध कर दिया कि विज्ञान-पूजा से मानव का पूर्ण विनाश हो सकता है । 
ठीक इसी प्रकार शद्ध शोणित और जर्मन अतिमानव के मिथक ने बेकारी से उत्पन्न 
निराशापूर्ण जम॑नो में असीम शक्ति का संचार किया । ६-७ वर्षो में जर्मनी सबसे अधिक 
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. शक्तिशाली बन गया। पर निष्कर्ष ? मानद-पंहार, गैस चेम्त्रर और प्राकृतिक सामग्रियों 
का विनाश । 
इससे निष्कर्ष क्या निकलता हैं? यही कि यदि मानव आगे नहीं बढ़ेगा तो वह 
विकासक्रम की .पिछली कड़ी में पहुँच जायगा ! केवल रोटी से मानव संरक्षित नहीं रह 
सकता है । इस सन्दर्भ में याज्ञवल्क्य और मैत्रेयी सम्वाद संथा उपादेय हँ । याज्ञवल्क्य ने 
अपनी दो स्त्रियों से, गागी और मैत्रेयी से कहा, “मैं अब संन्यास धारण करूँगा । इसलिये 
मैं अपने घन का तुम दोनों में बटवारा कर दूँगा” । ब्रह्मत्रादिन मैत्रेयी ने कहा, भगवन्‌ | 
क्या संसारी घन से मैं अमर हो जाऊंगी ?' याज्ञवल्क्य ने उत्तर दिया, घन से अमरता 
नहीं प्राप्त की जा सकती है” । इस पर मैत्रेयी ने. कहा, जिससे अमरता नहीं हो सकती, 
उसे प्राप्त करने पर क्या लाभ ?' 
येनाहं नामृता स्यां किमहं तेन कुर्याम्‌ ( वृहदा. ४.५.४ ) 
अतः, मिथकों के बचाव में अपने को सीमित रखकर मानव परम तत्त्व को भूल 
गया है । पर उसे परम तत्त्व को प्राप्त करना है। इसलिये इस प्रसंग में तीसरे पक्ष पर भी 
ध्यान देना चाहिये । 
अभी तक-धामिक व्यक्ति केदछ अपनी ही मुक्ति की बात करते हैं । परन्तु समाज 
और देश को परम तत्त्व की ओर अग्रसर होना है । संपूर्ण मानवजाति को एक नयी सृष्टि 
की ओर ले जाना है । मानवजाति के पाँच कोष बताये जाते हैं, अन्नमय, प्राणमय, मनोमय, 
विज्ञानमय और आनन्दमय । अभो तक जल और पानी की भी सभी भारतीयों को आपूत्ति 
नहीं की गयी हैँ, तब सभी मानव में शारीरिक बल और स्वास्थ्य का उदय होना कहीं अधिक 
कठिन है । फिर सभी में शिक्षा, विज्ञान और तकनीकी का प्रसार करना तो लगभग दुस्साध्य 
ही अभी प्रतीत होता है । पर बगंसाँ का सपनां था कि जब समस्त मानवजाति में विज्ञान, 
तकनीकी, पूर्ण ओद्योगीकरण हो जायगा तव थोड़े ही घंटों के परिश्रम से व्यक्ति अपनी 
जीविका कमा लेगा । तव अपना अवकाश-क्ाल वह परम तत्त्व के चितन में लगाकर एक 
नवीन मानव की सृष्टि की ओर अग्रसर हो जायगा । पर यह सपना कितना सार्थक हुआ ? 
विज्ञान की प्रगति वेजोइ हुई है, पर क्या वेकारी दूर हुई, क्या अन्न-जल की समरधा का 
समाधान हुआ ? उलटे नर-संहार की सामग्री जुट गई है और मानव पूर्ण विनाश के कगार 
पर आज खड़ा है । क्योंकि डेल्फी की आवाज और उपनिषदों के वचन की अवहेलना की 
गयो है, अर्थात आत्मानं विद्धि । समस्त मानवजाति को एकसाथ मिलकर इस महान्‌ समस्या 
का समाधान करना है । उपनिषद्‌ ( छान्दोग्य ६:८-१६ ) में कहा गया है क्रि समस्त 
ब्रह्मांड में जो है, समस्त सृष्टि में जो है, उसका सारतत्व ब्रह्म हे और यह ब्रह्म उप्र रूप से 
मानक में उदित हुआ है । उस मानव की रचनात्मक शक्ति को ही उभाइना है । यही धर्म है, 
यही भानव की खोज का अन्तिम लक्ष्य है । विभिन्न घ्म अपने-अपने ढंग से इसी की खोज 
करते हें । तत्र दया धर का दोप दो सकता है. भको का, उदप-अस्त होता है, पर वह 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


घर्मा के तुलनात्मक अध्ययन का स्वरूप, आधार और क्षय १९ 


जो ( परम तत्त्व ) सथी मिथकों को जन्म देता है, वह अमर है, वह मानवजाति का “सतत 
आह्वान्‌ करता है । उस आह्वान्‌ का अन्त नहीं हो सकता । इसलिये धमं मानव का स्वभाव 
गुण है और उसका विलयन निकट भविष्य में भी संभव नहीं हैं । 

सारांशः--तुलूनात्मक अध्ययन का लक्ष्य है कि धर्मो के बीच सम्प्रेषण और 
संगोष्ठी हो जिसके आधार पर, धर्म सहिष्णुता और घमं-समन्वय स्थापित हो पाये । 
धर्मो का मुख्य तत्त्व है : 

१. धमं मानव का स्वभावगुण है जिसे आत्मपूर्णंता-प्रासि की मनोवैज्ञानिक प्रेरणा के 
हारा स्थिर किया जाता हैं। फिर इस विचार को उन्मज्जनवाद, उपनिषद्‌ तथा अन्य 
घर्मो की मान्यता के आधार पर पृष्ट किया जा सकता है । 

२. यह भी धर्मों की मान्यता है कि परम आराध्य तत्त्व अज्ञात-अज्ञेय है जिसे भी 

` उपनिषदों, बाइबिल तथा अन्य धर्मों के द्वारा पुष्ट किया गया है । 

३. अतः, अपने स्वभाव-गुण से प्रेरित होकर मानव अरूप परम तत्त्व को अपने 
अपने संस्कार के अनुसार भिन्न-भिन्न खूप में रखा करता है, ताकि उस तत्त्व के विषय में 
सोचा-विचारा जाय। चित्रण अनिवार्य रहते हुए भी केवल सीढ़ी अथवा आलम्बन मात्र 
हैं जिसका चरम उद्देश है कि परम तत्त्व के साथ साक्षात्कार हो। १र किसी भी चित्रण 
को नतो परम तत्त्व का शब्दशः चित्रण कहा जा सकता है और न इसे सभी लोगों के 
लिये सवंमान्य समझा जाता है। परम तत्त्व के साक्षात्कार के होने पर इसका निरन्तर 
परिशोधन होता रहता है। 

४. चित्रण के ही द्वारा परम तत्व आराधना और चिन्तन का विषय होता है । 
चित्रण का काम है कि धर्म-साधक को अभेदमूलक (ब्रह्म) की कसौटी के अनुसार 
अपनी साधना में उस स्थिति को प्राप्त करे जिसमें हिन्दू, ईसाई, मुसलमान, सिख 
आदि का भेद मिट जाय । 

_ुरनात्मक धमंदर्शन के अध्ययन में कठिनाइयाँ 

धर्मों का तुलनात्मक अध्ययन एक विज्ञान का विषय हो गया हुँ। पुरातात्त्विक, 
मानववैज्ञानिक तथा समाजशास्त्री धर्मो का अध्ययन करने लगे हैं । चकि ये सभी वैज्ञानिक 
हैं, इसलिये वे धर्मों के. आदि रूप का अधिक अध्ययन करते और सरल समझकर आदि 
धमो को ही सभी प्रकार के घमां का मूल समझते हैं। ये वैज्ञानिक भूछ जाते हैं कि 
सरवंजीवात्मवाद, मनवाद तथा टोटमवाद वे आदि धमं हैं जिन्हें हम प्रचलित विश्वघर्म धम का 
सही रूप नहीं समझते हैं । अतः आदि धर्मों के अध्ययन के फलस्वरूप जो निष्कर्षं निकलता 
है वह बिइव के सभ्य लोगों के वर्तमान धर्मों पर लागू नहीं हो सकता है । उदा० जे० जी० 
फेजर तथा फ्रायड ने आदि घरमा के अध्ययन के आधार पर कहा है कि. घर्म बचपना 
और अन्त्रबिइवास है और निकट भविष्य में धम का लोप हो जायगा.। घमं विकास-क्रम में 
आदि घमो को छोड़कर ही अवो! उसे बहते? 38) जीने ६९/०ही०थहूदी, ईसाई, इस्लाम 
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तथा शांकर एवं रामानुजी धर्मों का विकास हुआ है। कबीर तो अपने समय से बहुत 
आगे थे । इसलिये यह सम्भव है कि धर्मों में अनर्गल मिथकों को त्यागा जा सकता है । 
पर मिथकों के परिशोधन के फलस्वरूप वर्तमान ' प्रचलित धर्मों में गहराई ही आयी है, 
उदा० रामकृष्ण-आश्रम में भारतीय धर्म बहुत परिष्कृत होकर उभड़ पड़ा है । इसलिये 
आदिधमं के अध्ययन करने पर वतमान धर्मो पर विशेष प्रकाश नहीं पड़ता हैं। इन 
वैज्ञानिकों की खोजों से हमने सीखा क्या है ? 
यही कि इष्टदेवता परम सत्ता के चित्रण मात्र हैं। पर यह चित्रण किसी वास्तविक 
-सत्ता की फोटो-छवि नहीं है। यह चित्रण कलाकार के चित्रण के समान है । उदाहरणाथं, 
सौन्दर्यं आदशं है, पर यह साकार सत्ता नहीं है । हॉ, सुन्दर नारी की कल्पना की जा सकती 
हैं, पर चित्रकार कितनी ही अधिक सुन्दरी नारी का चित्रण क्यों न करें वह साक्षात्‌ नहीं 
हो सकती । इसी सौन्दर्यं के समान कलाकार प्रेम, विश्व-सौहाद तथा स्वतंत्रता आदि का 
चित्रण किया करते हैं, पर इन चित्रणों के अनुरूप कोई वास्तविक सत्ता नहीं होती । इसी 
प्रकार ईश्वर की भी कल्पना की जाती है 'जिसमें सभी आदर्शों का साकार रहना माना जाता 
है । पर ईश्वर सामूहिक, चेतन-अचेतन मानव मानस का हूदय-ग्राही चित्रण-मात्र है जो मानव 
को परमसत्ता का साक्षात्कार कराने में समथं होता है । जब तक मानव-मानव है उसे प्रतीको 
. की मदद छेनी पड़ती है ताकि वह जीवन की समस्प्राओं को सुलझाने में समर्थ हो, आत्तं 
जीवन में शांति पाये और अजुंन के समान कमंकषेत्र में कार्यकुशल और सफल हो । रामानुज 
ईस्वरवादी हैं और ईश्वर के परिष्कृत रूप को प्रस्तुत कर उन्होंने लोक-कल्याण किया है । 
पर शंकर ने स्पष्ट कर दिया ई कि ईश्वर का रूप कितना ही अधिक परिशद्ध क्यों न किया 
जाय अंत में ईदवर-पुजा मायापूर्ण है । इससे पापसी कलह समाप्त नहीं हो सकती है । रामानुज 
विष्णु को, शेव शिव को, ईसाई ईसा को ईश्वर का परिशुद्ध रूप समझकर आपसी मतभेद 
रखते हैँ । इसलिए शंकर ने ईशवर को भी मायामय मानकर निर्गुण, निराकार, शांतहूप 
परब्रह्म ही के ज्ञान के आधार पर उस स्थितिं की ओर हमें ललकारा है जिसमें हिंदू, मुसलमान 
तथा ईसाई का भेद ही समाप्त हो जाता है। ब्रह्म की सत्ता के निःशब्द मौन में ही सभी 
घामिक कलहों का अन्त हो जाता हैं । सुतरां, तुलनात्मक धर्म दर्शन का दार्शनिक आधार है 
जिसे सर्वप्रथम शंकर ने और शांकर मत से प्रभावित होकर पॉल तीलिख ने तथा अन्य- 
प्रभावशाली दाशंनिक धारा के आधुनिक विचारक विटगिन्स्टाइन के मत ने पुष्ट. किया है । 
दूसरी बात है कि धर्मो के वैज्ञानिक अध्ययन के फलस्वरूप धमं का सारतत्व लप्त 
हो जाता हैं। इसका कारण है कि वैज्ञानिक दृष्टि ही ऐसी है कि इसमें विषय के प्रति काष्ठवत्‌ 
तटस्थता बरती जाती है। परन्तु धर्म का स्वरूप आस्था में ही सिमटा रहता है । धमं में 
ईश्वर के प्रति आस्था रहने पर उसके प्रति आलोचना की दृष्टि नहीं अपनायी जा सकती है । 
पूरे भरोसे के साथ ईश्वर के प्रति प्रार्थना तथा भक्ति कां दान माँगा जाता है। यदि ईश्वर को 
परीक्षा का विषय बनाया जाय तो ईश्वर का दशन कभी नहीं हो सकता है। उदा० यदि 
परीक्षण की स्थिति में हहक़र,भक्तलहे, परह्ि:मैं।परगीक्षा, में, प्रथ्रप्त/भ्रेणी में प्रथम. स्थान प्राप्त | 


[ Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 
घर्मो के तुलनात्मक अध्ययन का स्वरूप, आधार और लक्ष्य २१. 


करूँ तव तो मैं ईश्वर पर विश्वास रखूंगा, अन्यथा नहीं, इस संशय मागं से भगवान्‌ नहीं 
मिल सकते हैं । दूसरे शब्दों में ईश्वर का साक्षात्कार तभी होता है जब हम मनसा, वाचा 
और कर्मणा ईश्वर में आस्था रखें । उसे पूरे तन-मन से देखना चाहें, अन्यथा नहीं । .इसके 
विपरीत वैज्ञानिक त्रिधि में वैज्ञानिक अपने भाव और संवेग को तिलाञ्जलि देकर पुर्ण तटस्थता 
के साय अपने विषय का अध्ययन करता है । जिस प्रकार टॉच॑ से अन्धेरा नहीं दिखायी 
देता है उसी प्रकार वैज्ञानिक विधि के द्वारा धमं तथा आराध्य शक्तिं का अध्ययन 
नहीं किया जा सकता है । 

तब वैज्ञानिक धर्मों का बाह्य रूप, वाह्याचार ही जान सकता है 'और इस रूप में 
घामिक व्यापार मनोव्याधि ही दिखेगी । फ्रायड ने धर्म की सामूहिक मनोबाध्यता ,विकार 
( मास औवसेमिव न्यूरोसिस ) कहा है । अंतः, धर्म को जानने के लिये धर्म को अन्दर से 
जानना होगा । ऐसा करने के लिये भक्त के साथ उसके .भाव से भाव मिलाकर धर्मों का 
अध्ययन करना पड़ता है इसलिये धमं दार्शनिक को किसी धर्म को माननेवाला ही होना 
चाहिये । जेब वह अपने आराध्य तत्त्व में आस्था रखेगा तभी वह्‌ अन्य धर्मों के प्रति अति- 
सहानुभूति के साथ यथासंभव अन्य धर्मों की आँख से उनका अध्ययन कर पायेगा । 

जितनी आसानी से धमंदाशनिक एकसमान परम्परा के धर्मों का अध्ययन कर 
सकता हैं, वह उस परम्परा से दुर दूसरी- परम्परा के अन्तगंत्‌ अन्य घर्मो का अध्ययन नहीं 
कर पायेगा । उदा० एक ईसाई पारसी, यहुदी तथा इस्लाम का जिस आसानी से नबीमूलक 
धर्मों का अध्ययन कर सकता है उतनी आसानी से वह भारतीय घर्मो का अध्ययन करने में 
समर्थ नहीं हो पायेगा । वह गोपी-कृष्ण-लीला को न समझ कर्‌ उसे अनैतिक ब्यापार 
समझेगा । इसके विपरीत भारतीय परम्परा में इस लीला को ईदवर के अनुग्रह का उदाहरण 
समझा जाता है । 

“अहेश, महेश, गणेश जेहु सरसहु निरंतर गावैं, 
ताहि अहीर की छोहरिया छछिया भरी छाछ पर नाच नचाव ।” 

दूसरी बात है कि मानव आचार ईश्वर में आरोपित नहीं किये जा सकते हुँ । 
इसलिये . ईदवर-लीला का मानदंड मानव विचार नहीं हो सकता. हैं। इसलिये ईश्वरीय 
लीला रहस्यमय कही जायगी और उसके प्रति भक्त आरमविभोर होकर भगवान्‌ की स्तुति 
ही कर सकते हैं । 

अपने घम को छोड़कर अन्य घमाँ को समझने के लिये सब से अधिक मान्य विधि यही 
होगी यदि एक घर्मावळंबी अन्य धर्मों का इसलिये अध्ययन करें कि वह अध्ययन से अपने 
ही धमं को समझने में अपने को योग्य बनाये। उदाहरणार्थ, यदि कोई एक ही गाय का 
अध्ययन करे तो उसे वह अच्छी तरह -गाय के स्वरूप को नहीं समझ पायेगा । पर यदि 
अनेक प्रकार की गाग्रो का अध्ययन किया जाय तो किसी भी एक गाय के विषय में उसके 
आहार, बीमारी इत्यादि का अच्छा ज्ञान प्राप्त हो.जायगा। ठीक इसी प्रकार अन्य धर्मों के 


अश्यपत करने के फल्न नि प की) समक वायेगा । 
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दूसरी बात है कि यदि कोई धमंदाशंनिक अन्य धर्मों को पूणं सहानुभूति के साथ 
समझने का प्रयास करेगा, तो उसे अपने घमं में भी गहराई प्राप्त होगी । उदाहरणाथं, 
रामानुज के भक्तिदशेन के अध्ययन करने के फलस्वरूप ईसाई धमंदार्शनिक ईसाई भक्ति की 
गहराई में पहुँच सकेंगा। इसी प्रकार यदि कोई धमंदार्शनिक सूफी तथा अद्वैतवादी 
ओपनिषदिक रहस्यवाद का गहरा अध्ययन करे जैसा जॉन प्छौट ने क्रिया है तो उसे ईसाई 
रहस्यवाद को भी समझने में आमानी हो जायगी । अतः, अपने ही धमं के ज्ञान और उसकी 
अनुभूति प्राप्त करने के लिये कोई भी घर्मदाशनिक लाभ उठा सकता है । इस विधि और उद्देश्य 
से धर्मो के तुलनात्म अध्यय करने पर घामिक संगोष्ठी: संभव होती है और इस संगोष्ठी के 
आधार पर घर्म-सहिष्णुता और अंत में घरम-समन्वय का सिद्धान्त प्राप्त किया जा सकता है । 
इसके विपरीत यदि कोई घर्मो का अध्ययन इसलिए करे कि वह अपने धमं को तो 
सर्वश्रेष्ठ समझे तथा अन्य घमो को हीन समझे तो ऐसी दशा में वह अन्य घर्मो का अध्ययन 
भलीमाँति नहीं कर पायेगा । फिर इसी से . मिळता दूसरा दोष यह भी हो सकता है कि कोई 
अन्य धर्मों को अधूरा और अपने धर्म को पूर्ण समझकर करे । उदा० जें० एन० फर्खुहार ने 
“दि क्राउन आफ हिन्दु-इज़्म' नामक पुस्तक की रचना की-थी जिसमें उन्होंने बताया था कि 
ईसा इयत ही ऐसा पूर्ण घमं है, जिसमें हिन्दू धर्मों का अघूरापन दुर होता है । यह हठत्राद 
है । अन्य घर्मो का अध्ययन तभी हो सकता है, जब आलोव्य धर्मों के धर्मावलम्बिवों के 
साथ उन घमाँ में पैठ करें, उनकी अनुभूतियों को अनुभूत करने का प्रयास करें। साथ ही 
साथ अपने धर्म के प्रति पूर्वाग्रह को छोड़ें, अपने बड़प्पन के अहंकार को तोड़ें और “उनके 
हृदय की आवाज़ को अपने हृदय में सुनें । यह कठिन तप है, पर आवश्यक । श्रीरामकृष्ण ने ` 
न केवल राम, कृष्ण इत्यादि का, विशेषकर माँ काली का साक्षात्कार किया था, पर आपने 
एक-एक करके इस्लाम, ईसाइयत तथा हिन्दुओं की अन्य शाखाओं को भी अंगीकार किया 
था। तब आप इस निष्कर्ष पर पहुँचे थे कि सभी धमं सत्य हैं और वे एक ही परम लक्ष्य की 
ओर पहुँचने क्रे-विभिन्न मागं हैं ।' 
तुलनात्मक अध्ययन को अपेक्षित दृष्टि 
१: धर्मो के तुलनात्मक अध्ययन के लिए वैज्ञानिक तटस्थता सम्भव नहीं हो सकती 
हैं। वैज्ञानिक विधि के अनुसार धर्मों के बाह्याचार तथा कमंकाण्डों ( रिच्युवल ) का ही 
अध्ययन हो सकता है, पर धर्मों की आन्तरिक अनुभूति का नहीं पता लग सकता है । 
२. केवल धर्मंपरायण व्यक्ति ही धर्मों का तुलनात्मक अध्ययन कर सकते हैं । 
३. इसमें भी वे ही घमंपरायण व्यक्ति कुछ सफलता प्राप्त कर सकते हैँ जो धर्म- 
पिपासु हैं और इसीलिए वे अन्य घ॒र्मों का तुलनात्मक अध्ययन करते हैं कि इसके आधार पर 
उन्हें अपने घमां को समझने और उममें ही रहकर आध्यात्मिक गहराई तक पहुँच का 
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“ता २ 
भारतीय धर्म-परम्परा ओर हिन्दू धर्म . 


५. विषय प्रवेज्ध:--भारत का सनातन हिन्दू धर्मं तथा नवीमूलक घमं इतिहास की 
दृष्टि से एक-दूसरे के नजदीक ही कहे जा सकते हैं। दोनों प्रकार के घमां का सम्बन्ध 
आदि आयो के साथ जुटा हुआ है। समझा जाता है कि आयों का आदि निवासस्थान एशिया. 
माइनर से लेकर आधुनिक अफ़गानिस्तान तक फैला हुआ था । लगभग ई० पू० ३०००- 
२५०० के बीच आय॑ दो बड़ी टुकड़ियों में बँट गये। एक पशुपालक आर्थो का ' टुकड़ा 
भारत आया और अपने साथ वेद भी ले आया । दूसरा टुकड़ा फारस आदि देशों में ज्यों का 
त्यों बना रहा । ईरानी और भारतीय आयो के बीच उनकी प्राचीन भाषा एक ही सी प्रतीत 
होती है । फारस के पारसी धमं को भारतीय वैदिक धर्म के समकक्ष ही समझा जाता है। 
पारसी मं-ग्रन्थ को 'गाथा' कहा जाता है और इसकी भाषा को अवेस्ता कहा गया है । 
इस अवेस्ता को पुरानी फारसी भाषा में अनूदित किया गया और इसलिए पारसियों के 
धमंग्रन्थ को 'जेन्दावेस्ता' कहा जाता है, पर 'गाथा' ही प्राचीनतूम ग्रन्थ है जिसकी भाषा 
5ऋरवैदिक भाषा के समान है । यहाँ तक समानता है कि गाथा को स्पष्ट करने के लिये पाणिनि 
के व्याकरण के ही द्वारा पाश्चात्य अभिसंधित्सुओं ने १९वीं शताब्दी के अन्त में इसके अथं को 
निरुपित किया है । गाथा को समझने का कोई दूसरा उपाय था ही नहीं । इससे निष्कर्ष 
स्पष्ट हो जाता है कि पारसी धर्म और वैदिक घमं और उनको माननेवाले आयं एक ही जाति 
के थे और उनके प्राचीन देवी-देवताओं में भी बहुत कुछ समानता है। 

फिर इसी पारसी धर्म से यहूदी धर्म और उस यहूदी घमं पर आधारित ईसाई 
धर्म का सम्बन्ध भी पारसी एकेश्वरवाद और उसके आचार-सिद्धान्त के साथ था। सम्भवतः, 
पारसी धमे के द्वारा इस्लाम के एकेश्वरवाद पर साक्षात्‌ प्रभाव हो सकता है । पर यहूदी 
और ईसाई धर्मों का प्रभाव इस्लाम पर बहुत अधिक है । इस प्रकार नबीमूलक घमं भी 
पारसी घमं के साथ जुटा प्रतीत होता है । ८ 

इसलिये भारतीय सनातन हिन्दू धर्म और नबीमूलक धर्मों का ऐतिहासिक सम्बन्ध 
एक-दूसरे के साथ बहुत नजदीक दिखता है। इस बात को घमों के तुलनात्मक अध्ययन में 
ध्यान में रखना चाहियो 
वैदिक और “वैदिक घर्म 

जब आर्य भारत के बाहर से आये तब बात ऐसी नहीं थी कि भारत में कोई घ+ नहीं 
थां। यहाँ भी भारत के मूल निवासी थे और उनमें किसान गृहस्थ भी थे। ० 
स्थायी नगरियौ भी बसी हुई थीं और इसलिये उनमें घामिक विचारों में गहनता का होना) 
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स्वाभाविक ही है। भारत के आदिवासियों के विषय में निश्चित रूप से कुछ कहा नहीं जा 
सकता है, पर इसका आभास सिन्धुतट की सभ्यता से आँका जा सकता है। खुदाई के 
आधार पर समझा जाता है कि. आद्यशिव की पूजा तथा योग का प्रारम्भ यहीं से हुआ। 
साथ-साथ देवियों की पुजा तथा मूर्तिपूजा भी यहीं से सम्भवतः निकली । लिङ्गपुजा 
जिसकी निंदा ऋग्वेद में की गयी है, यहीं की सभ्यता की देन है। सम्भवतः वृक्षों को 
पूजा तथा साँढ़ के प्रति श्रद्धा-भाव इंसी सिन्धुतट सम्यता से प्राप्त हुआ. होगा । 
बहुत बाद में ई० पू० ६०० में जैनधमं को भगवान्‌ महावीर ने स्थिर किया था, 
पर जैसा जैन लोग मानते हैं, सम्भवतः जैन धर्म अजीविकावाद तथा अन्य किसी रूप में 
बहुत पहले से चला आ रहा था । इस परम्परा में योग, तपस्‌, अहिंसा आदि की शिक्षा भी 
बहुत प्राचीन कही जा सकती है । जैन धमं के योग, तपस्‌, अहिंसा तथा अवैदिक सांख्य 
दर्शन से बुद्ध भगवान्‌ बहुत प्रभावित माने जा सकते हैं पर बोद्ध धमं बाद का है और 
'जैन धर्मे बौद्ध धमं की अपेक्षाकृत बहुत अधिक पुराना है । 
अभी तक अनेक लेखक समझते हैं कि सभी भारतीय धमं वेद से निकले हैं । इसलिये 
वे जैन और बोद्ध धर्मों को आयोँ की बलि के विरोध में समझते हैं । जैन-बौद्ध धमं वैदिक 
धमो से स्वतन्त्र भारतीय धमं घारायें हँ । योग, तपस्‌, अहिसा का स्थान तथा कर्म-संसार- 
ज्ञान-मोक्ष के चतुष्पदी स्तम्भ का स्थान ऋग्वेद में विशेष नहीं है और उपनिषदों में भी 
उतनी स्पष्टता के साथ इन अङ्गो को नहीं पाया जाताहै। अतः, जैन-बौद्ध धमं वैदिक 
परम्परा से भिन्न हँ । कालक्रम में इनकी घमं-पुस्तको भी एकदम भिन्न हूँ । इनके ऋषि भी 
एकदम भिन्न हैं । फिर्‌ इनके धर्म-प्रवत्तंक राजि हँ । सम्भवतः, राजा जनक के समान 
इनकी .जातियों में राजा ही धमं का संरक्षक और संचालक समझा जाता था। इसके 
विपरीत वैदिक घमं के प्रमुख ऋषि ब्राह्मण ही होते थे. अर्थात्‌ पुजारियों का वगं । 
इसलिये वैदिक और अवैदिक घमां के बीच भेद अभी तक जारी है, पर उग्र रूप में 
यह भेद लगभग पाँचवी-छठवों शताब्दी तक रहा। बाद में. चलकर सनातनी हिन्दू धमं में 
अवैदिक तत्त्वों को अपने में मिला लिया गया और इस वर्तमान युग में ईसाइत्व तथा इस्लाम 
को छोड़कर सभी घमां को हिन्दू” संज्ञा दी जा सकती है। इस युग में उन सभी धर्मो को 
हिन्द! कहा जा सकता है जिनमें कर्म-संसार-ज्ञान-भोक्ष को मूल अभिघारणाओं को झीकारा 
जाता है । इस वर्तमान युग में हिन्दुत्व को एक व्यापक घर्म कहा जा सकता है। महात्मा 
गांधी ने हिन्दुत्व को अनेक धर्मो का संघ कहा है जिसमें विभिल विक्‍्वास-वचन और 
घामिक ब्यवहार सम्मिलित . किये गये हैं ।* इस धमं का कोई त्रवत्तंकःविज्ेष नहीं है । 
इसलिये अनादि /# कह पाहि है । मैक्स्मूलर के अनुसार हिन्दुत्व इतना व्यापक धर्म है कि 
इसमें अन्य सभी धर्मों को स्थान दिया जा सकता है । इस विश्वकोशीय धर्म में निरीइवरवादी 
जैन पद, एकत्ववादी शंकर-रामकृष्टाश्रमी <केशवरवादो रामानुजी, वैष्णव तैवा भक्त 


१. ॐ० एल, सेशवीरि, महात्मा गांषी ऐंड कम्पैरिटी व रिलिजन, दिल्ली १९७८, १० १३ 
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आदि सबों को सम्मानपुवंक स्थान दिया जाता है। इस सञ्चय वैदिक और अवैदिक का . 


दिखाया जा सकता हुँ: 


५. 


वेदिक मायं धम 


श इसमें वेदों को प्राचीनतम अपौरुषेय 


धर्मशास्त्र स्वीकाराः जाता है । 


- वैदिक धमं में वर्ण विचार लगभग 


आर्यो के भारत में आगमन के बाद 
से ही प्रचलित माना जाता है। 
साथ ही साथ ब्राह्मणों की श्रेष्ठता 
भी स्वीकारी जाती है । 


. वैदिक धमं में प्रारम्भ से लेकर 


वेदिक मन्त्रों तथा क्मंकाण्डों का 
प्रचार अभी तक बना हुआ है । 


- आरो में पितरों की पूजा प्रचलित 


थी जो सन्तानों के लिए अभीष्ट 
थी । इसलिये आर्य के लिए पुत्र- 
कामना विशेष थी। इसलिए 
गाहंस्थ आश्रम इनके लिए आव- 
श्यक था । इस बिन्दु पर शंकर 
और मण्डन मिश्र के बीच मतभेद 
था। शंकर संन्यास के समर्थक 
थे, पर मण्डन बिना गाहंस्थ के 


सीघे संन्यास लेने के समर्थक. 


नहीं थे। 
ऋग्वेदिक निःश्रेयस स्वर्ग प्राप्ति 
का था। 


ee 


ons 


श्रेष्ठता को स्वीकार करना 


~ 


. अवैदिक धर्मों में 


| चाहिये । इन भेदों को निम्नलिखित रूप से 


मवंदिक जेन, बौद, गोरखपंय, 

कबीर पंथ ओर सिख धर्म 
वेद की' दुहाई नहीं दी 
जाती है । 


: अवैदिक धमो में वर्णविचार नहीं माना 


जाता है। बुद्ध भगवान्‌, सन्त लोग तथा 
कबीर ने वर्णभेद और ब्राह्मणों की श्रेष्ठता 
नहीं स्वीकार की है। 


« अवैदिक घर्मो में वैदिक मन्त्रों और कर्म- 


काण्डों को नहीं माना जाता हैं कबीर तथा 
वैष्णवों के अपने गुह्य मन्त्र हैँ । ये पशुबलि 
के समर्थक नहीं हैं । 


. अवैदिक धर्मों में संन्यास, तपस्‌ आदि ही 


पर बल दिया गया है । जैन और बौद्धो में 
बिना भिक्षु हुए मोक्ष नहीं प्राप्त किया जा 
सकता है । 


- अवैदिक धर्मों के अनुसार जहाँ कामना रहेगी - 


वहाँ मोक्ष नहों हो सकता है । स्वगं प्राप्ति . 
भी तभी तक जब तक पुष्य कमाया रहता 
हैं। इसके बाद फिर मत्यलोक में आना 
पड़ता है। इसके विपरीत मोक्ष जीवों की. 
अन्तिम और नित्य अवस्था है । 


इस वर्तमान युग में वेदिक और अवैदिक धर्मों में सैद्धान्तिक भेद बहुत कम हो गंया 
हैँ । स्वयं उपनिषदों. में ही कर्म-संसार-ज्ञान-मोक्ष के चतुष्पदी स्तम्भ को एक प्रकार से. स्वीकार 
' कर लिया गया है। तो भी .वेदों को घमंशास्त्र स्वीकारना और वर्णभेद के साय ब्राह्मणों. की 


सनातन हिन्दुत्व के लिए अनिवायं है । यही कारण है कि कबीरपंथी 
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और सिख हिन्दू होते हुए भी अपने को हिन्दू नहीं कहते हैँ । आगं स माजी बेद को घमंशास्त्र 
मानते हैं, पर वणंभेद को नहीं स्वीकारते हैं। वतंमान युग में सनातनी हिन्दू धम को ही 
सबसे अधिक. प्रचलित हिन्दु धर्म कहा जायगा और अब इसी सनातनी हिन्दू ध्म को ही 
विचाराधीन किया जायगा । जैन और बौद्ध धर्मों की अलग-अलग व्याख्या की जायगी । 
रमंग्रम्थ : 'वेद' से अथं है ज्ञान । बेद प्रथम मौखिक रूप में लगभग २५०० ई० पुष 
से लेकर १५०० ई० पू० तक माने जाते हुँ। १५०० ई० पु० से लेकर १००० ई० पू० 
सप्तसिन्धु मे वेदों की रचना की गयी । प्रारम्भ में ऋक्‌, यजु और साम तीन वेद थे । बाद 
'में अथर्ववेद को भी जोड़ लिया गया । ये चार वेद कविता के रूप में हैं । यज्ञों के विस्तार 
के साथ इनकी व्याख्या के लिये ब्राह्मण-संहिता ( ई० पू० १०००-८०० ) की रचना हुई 
जिसे मानव का प्राचीनतम गद्य स्वीकारा गया हैं। कर्म-संसार ज्ञान-मोक्ष के विभिन्न पथों 
पर विचार होने पर गुह्य विद्या का प्रारम्भ हुआ जिसे आरण्यक कहते हैं। अन्त में इन्हीं 
आरण्यवासियों के द्वारा उपनिषदों की रचना हुई ( ई० पू० ८००-६०० )। श्रीमद्भगवद्‌- 
गीता को भी उपनिषद ही गिनना चाहिये, यद्यपि इसका स्थान इतिहास, अर्थात्‌ महाभारत 
के शांतिपवं में देखा जाता है। वाश्तव में उपनिषद्‌ और गीता हिन्दुओं के सवंप्रिय 
घमंदाशनिक घमंग्रथ हैं | 
उपनिषदों को वेदों का अन्त, अर्थात्‌ देदान्त' कहा जाता है । वेदों और वेदान्त को श्रुति 
और अन्य बाद के धर्म-ग्रन्थों को स्मृति कहा जाता है । याज्ञवल्कय, गौतम, मनु आदि स्मृतिग्रन्थ 
प्रमुख हँ । इन स्मृतियों को घमंशास्त्र कहा गया है क्योंकि इनमें धर्म, आचार, समाजव्यवस्था, 
कर्म-सरकार इत्यादि की चर्चा है। मनुरमृति अति प्रमुख घर्मेशास्त्र है । 


घमंशचास्त्रों के बाद इतिहास और पुराणों का स्थान आता है । इतिहास के अन्तगंतु 
रामायण और महाभारत की गणना होती है। रामायण में मर्यादापुरुष राम का वर्णन आता 
हैँ और महाभारत में गीता, पांचरात्र इत्यादि प्रमुख वैष्णव धमं की चर्चा की गयी हैं । 


पुराणों का समय ३०० से लेकर १२२० ई० स्वीकारा जाता है। १८ पुराणों में 
विष्णु, ब्रह्मा और शिव भगवान की गुण-गाथायें की गयी हैं । वैष्णव दृष्टि से भागवतपुराण 
विशेष समझा जायगा । 
भक्तिगंगा दक्षिण भारत में आलवारों के भक्ति संगीत में बही और इनके ग्रंथ को 
तमिळवेद भी कहते हैं । इन्हें नलयिरा प्रबंधम्‌ की संज्ञा दी गयी है। रामानुजाचायं के 
भक्तिदर्शन में आळवारों की भक्ति को समाविष्ट किया गया है। 
हिन्दुओं के लिये वेद को विशेष स्थान दिया जाता है क्योंकि यह प्राचीनतम्‌ पुस्तक 
है। इसमें हिन्दू मत; आचार और दर्शन रखा हुआ है । मीमांसक वेद को अपौरुषेय मानते 
हैं, अर्थात्‌ ये शास्वत, नित्य और अनादि हैं। इनका कोई रचयिता नहीं है। चूंकि मीमांसक 
सुष्टिप्रढय के चक्र को नहीं स्वीकार करते, इसलिये वे वेद को भी विश्व के समान नित्य 
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समझते हूँ । इस विचार की तुलना में न्यायदशन वेद को _ पौरुषेय समझता है,--अर्थात्‌--इसे... 
ईद्वर-प्रदत्त स्वीकारता है। चूंकि ईशर परम आदिपुरुप है, इसलिये ईश्वर-प्रदत्त वेद को. 
.पौरुषेय कहा गया है। चूंकि ईश्वर सत्य है, इसलिये न्याय-के अनुसार वेद को सर्वस्वीकृत 
मानना चाहिये । शंकराचायं वेद को अनादि मानते हैं । पर ब्रह्मज्ञान हो जाने पर वेदों का . 
भी विलयन हो जाता है, यह शांकर मत है । 


वेदों को नित्य और अनादि मानने के कारण हिन्द्र मत के अनुमार यवन एवं म्लेच्छों 
के धर्मंग्रन्थों को मान्यता नहीं दी जा सकती हैं क्योंकि वे बहुत बाद की रचनायें हैं जिन्हें 
मानव-च्रुद्धि के द्वारा रचा गया है । 


दशंन : धमंग्रंथों में परम तत्त्व का त्रिभिन्न रूप धर्म को व्यवहार में छाने के लिये 
किया गया हैं। पर बिना परम तत्व की व्पत्रस्थित चर्चा क्रिये हुए जिज्ञासुओं को चैन नहीं 
मिल सकता है। इस परम तत्त्व-संवंधी चर्चा को दर्शन की संज्ञा दी जाती है। 'दर्शन' का 
शाब्दिक अर्थ है परम सत्ता का साक्षात्कार करना। चूंकि अवैदिक लोगों में चितन का 
प्रारम्भ वैदिक लोगों से पूवं हुआ था इसलिये प्रमुख दर्शन प्रारम्भ में अवैदिक ही थे.। 
जन-चौद्ध, सांख्य-योग तथा न्याय-वेशेपिक दशांनों का प्रारम्भ अवैदिक लोगों में हुआ था ।* 
पौराणिक वैष्णव धर्म को भी वेद-बाह्य समझा जाता हैं।९ भक्ति विकसित रूप में गीता में 
पायी जाती है, पर आलवारों में से प्रमुख भक्त शूद्र ही थे । इसलिये भक्ति को भी वेद-बाह्य 
किसी खूप में कहा जा सकता हैं। इसी प्रकार मध्ययुगी सन्त जिसमें कबीर प्रमुख हैं, 
अधिकतर नीची जाति के ही लोग थे। पर वर्तमान युग में सभी दर्शन और भक्ति-योग को 
हिन्दू-दशन की संज्ञा दी जाती है । 

चूँकि ब्राह्मणों के लिये वेद को धर्मशास्त्र मानना आवश्यक है, इसलिये उन्होंने . 
दर्शन को दो भागों में बाँटा हूँ। जिस दशंन में वेद को स्वीकारा है उसे आर्तिक कहा . 
गया है, और जिस दशन में वेद को धमंग्रन्थ विशेष नहीं माना है, उसे “नास्तिक' संज्ञा दी 
गयी है । यहाँ “नास्तिक' का अर्थ ईस्वरःनिन्दक नहीं है। वास्तव में आस्तिक का अर्थं 
सनातन धर्मी और 'नास्तिक' से अयं होता है परम्परा-विरोघी ( अन-औथंडॅक्सत ) । चूँकि 
भक्तिदर्शन में सांख्य-योग को बहुत अधिक अपनाया गया है और चूँकि न्याय में ईदवर- 
विषयक प्रमाणों को विस्तृत रूप में समझाया गया है, इसलिये वर्तमान काल में सांख्य-योग 
और न्याय-वैशेपिक दशंनों को भी आस्तिक ही कहा गया है क्योंकि वे दर्शन भी सनातन 
हिन्दु धमं के ही दर्शन से स्वीकृत कर लिये गये हैं । इन दर्शनों को तालिका के निम्नलिखित 
रूप में 'रखा जा सकता है। । 


१. . महामहोपाध्याय गोपीनाथ कविराज, भारतीय संस्कृति और साधना, भाग १ , (० ८९ 
२. वही, पृ० १२६ 
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आस्तिक ( इसमें छः ) नास्तिक ( । तीन ) 
| 
51608 | Js | | 
सांख्य-योग न्याय-वैरोषिक चार्वाक जन बौद्ध 
(१-२) (३-४) 


पूर्वमीमांसा, उक्त रमीमांसा या वेदान्त ( ५-६ ) 

इन दर्शनों का परस्पर सम्बन्ध रहा हैं और आपस में विचारों का सदैव आदान- 
प्रदान रहा है, यहाँ तक कि शंकर के अद्वैत वेदान्त को उसके विरोधी प्रच्छन्न बौद्ध दर्शन 
कहते 

वास्तव में देखा जाय तो भारतीय घम॑-परम्परा में दर्शन को प्रमुख स्थान दिया 
गया हैं और इन्हें चार्वाक को छोड़कर सभी दर्शनों को मोक्ष-दशंन की संज्ञा दी गयी है। 
यही मोक्ष वर्तमान युग में हिन्दू धर्म का निःश्रेयस और अन्तिम गति का लक्ष्य है । 
हिंदू धर्म की मूल अभिधारणायें 


लगभग ४-५ हजार के पुराने धर्म को स्थिर समझना बड़ी भूल है विशेषकर जब 
भारतवामियों ने धर्म को ही अपने चिन्तन का मुख्य विषय बनाया है । फिर इसमें वैदिक 
और अवैदिक विचारों का आदान-प्रदान भी लगभग अढाई हजार वर्षो से हो रहा है। 
अत: सर्वसमावेशी हिन्दुत्व की किसी भी मूल अभिधारणा को. एक-समान इस निरन्तर 
विचार-धारा में रहना कठिन है । पर विचार-घारा की मौलिकता पर दृष्टिपात करते हुए 
कुछ अभिधारणाओं को र॒पष्ट किया जा सकता है जिन्हें हिन्दू धर्म के विशेष लक्षण के रूप में 
माना जा सकता है । _..~” 

%__कम-ससार-ज्ञान-मोक्ष : कर्म-संसार-ज्ञान-मोक्ष को सभी भारतीय धर्मों में पाया 
जाता हैं, चाहे वे वैदिक हों या अवैदिक, चाहे सनातन हिन्दू धम हो या जैन-बौद्ध-सिख 
तथा गोरखपन्थी या कबीरपन्थी । सामान्य रूप से इस चतुष्पदी स्तंभ का यही अर्थ 
अज्ञानवश कर्म के द्वारा मानव इस दुःखमय जन्मजन्मान्तर-रूपी संसार में पड़ गया है और 
जब तक उसको इस संसार-बंधन कां ज्ञान नहीं हो जाता है तब तक वे इस संसार-चक्र में 
८४ लाख योनियों में भ्रमण करता रहेगा । जब उस मानव को अपनी असली स्थिति और 
परम तत्व का ज्ञान हो जायगा तभी उस साधक को इस दृःखमय-संसार-चक्र से छटकारा 
अथवा मोक्ष प्राप्त हो जायगा । १ 

परन्तु इस सामान्य व्याख्या के अतिरिक्त एक-एक वणित अंश को स्पष्ट किया जाय 
तो भारतीय बिचार की पेचीदगी स्पष्ट होने लगेगी । यहाँ रुक्षेप में ही प्रत्येक पद की व्याख्या 
की जायगी । 
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१. कम--यह वह कमं जिसके द्वारा जीव बंधन में पड़ जाता है। सांख्य और... 


_ शंकर के मतानुसार इस कमं का मुख्य आधार अज्ञान है । सांख्य के अनुसार _जीवात्मा...._.._ 


का असली एवं नित्य स्वरूप शुद्ध चेतना का है जिसे जैन भी स्वीकारता है। पर सांख्य 
के अनुसार जीवात्मा अज्ञानवश अपना आत्मसात्‌ त्रिगुणात्मक प्रकृति के साथ कर लेता 
हैं । प्रकृति के साथ शुद्ध चैतन्यहूप आत्मा का आत्मप्तात्‌ करना ही आत्मां का बंधन 
में पड़ना है। जबतक निष्क्रिप शुद्ध आत्मा को अपने स्वरूप का ज्ञान न हो और उसे - 
अपने को अकर्ता और अभोक्ता होने का भान न हो तबतक वह संसार-रुपी बंधन में हजारों 
वर्षो तक ८४ लाख योनियों से लेकर चक्कर काटना पड़ता हूँ । 

इसी प्रकार शंकर का भी मत है कि अज्ञान के ही कारण जीवों का बंधन होता है । 
इनके अनुसार भी अज्ञान से सभी प्रकार के सकाम कर्म होते हैं जो मानव के बंधन का 
कारण होता है । शंकर प्रकृति और आत्मा के द्वैत को. नहीं स्वीकारते । उनके लिये एक 
निर्गुण ब्रह्म हो सत्य है। जगत्‌ और जीवात्माओं का नानात्व मिथ्या हैँ।: यह 


° 


के द्वारा उत्पन्न होता है जिसे शंकर ने अविद्या अथवा 'अज्ञान' कहा है । 
रामानुज मायावाद का खंडन करते हैं। इनके अनुसार कम॑ के. 
बंधन में पड़ता हैं । क्या इस कमं में अविद्या का अंश हुँ? 
रामानुज के अनुसार जीवों का मुख्य स्वरूप ही है कि वह भगवान्‌ 
दास और किक्रर रहे । जब जीवात्मा अपने इस असली स्वरूप 
वह दुःखमय संसार में जन्मजन्मान्तरों में चक्कर खाता रहता है । 
` साधारण अर्थ में 'कर्म' से अथं हुं कोई भी इच्छात्मक कर्म 
के लिये किये जाते हैं । इसमें दैहिक; मानसिक तथा शाब्दिक व्यवहार 
गिना जा सकता है । पर कमं का संबंध वैदिक कर्मकाण्डों से है और इस रूप में कमं चार 
प्रकार के होते हैं, अर्थात्‌ नित्य ( जिसमें स्नान, शौच आते हैँ ), नैमित्तिक ( जो अपने अपने 
निर्धारित समय पर किग्रे जाते हैं ), काम्य ( जिसमें पुत्र, घन प्राप्ति आदि की कामना रहती 
हैं ) और निषिद्ध ( अर्थात्‌ नहीं करने का आदेश )1 
शंकर के अनुसार अंतिम स्थिति में कर्मसन्यास लेना चाहिये, अर्थात्‌ सभी कर्मो से, 
यहाँ तक कि वैदिक कसंकाण्डों का भी संपूर्ण, त्याग करना चाहिये । इसके विपरीत, रामानुज 
: के अनुसार नित्य कर्मों को जीवन-पर्यन्त करना चाहिये । आप कमंज्ञान-समुच्चयवाद की 


नानात्व माया 


ही हारा मानव 
कुछ तो भवस्य. है। पर 
[्‌ पर निर्भर रहे, उसका 
से विमुख हो जाता है तब 


जो किसी उद्दे्यपूत्त 
को भी कमं के अन्तर्गत 


फिर निरीसवरवादी और सेस्वरवादी परंपरा में कमं-विचार 
निरीश्वरबादी परंपरा के अनुसार कमं बड़ा बंली होता है। पर क्रया 
सकता. है ? इसमें दो मत देखे जाते हैं। अजीविकावादी आदि विचारकों 
कमं तब तक रहेगा, जब तक इसकी अपनी ही गति.काल-चक्र में अपने आप समाप्त नहीं हो 
जाय। इस बीच में चाहे पुण्य कमाया जाय या -पाप इसका कोई प्रभाव आदि कमं को 


'कम-अधिक करने में नहीं होता है । कमं को मोटर-खिलौने के स्थ्रिग के समान समझा जाता 
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भिन्न भिन्न होते हैं । 
इसे क्षीण किया जा 
[का मत था कि . 
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है। जब चाभी से स्प्रिग को भर, दिया जाता है तब मोटर चलने लगती हुँ । अन्त में स्प्रिग 
एकदम खुल जाती है और मोटर का चलता बंद हां जाता ह। इस मत को आचारमृक्तिवाद 
( ऐंटिनोमियन ) कहा जाता हैं क्योंकि इसमें पण्य-पाप के विचार को नहीं स्तरीकारा जाता 
है । इसमें नियतिवाद ( भाग्यभरोसावाद ) देखा जाता है क्योंकि इसके अनुसार जो कमं 
में विधान किया हुआ है उससे मानव छुटकारा नहीं पा सकता हू । 
भगवान्‌ मंहाबीर ने इस नियतिवादी, आचारनिरपेक्ष कर्मवाद का खंडन किया हूँ । 
इनके अनुसार मानव अपने ही पुरुषकार से अपने पूव कर्मों पर विजय प्राप्त कर सकता हूं । 
जैन मत के अनुसार कमं के आल्नव ( अर्थात्‌ कमं में प्रवेश ) को रोका जा सकता है जिसे 
संबर कहा जाता है और अंत में निजंरा के द्वारा संपूर्ण पूर्वंक्मो का बिनाश किया जा सकता 
है । इस संदभै में सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्राणि मोक्षमार्ग कहा गया है । आगे चलकर ध्यान 
और गणस्थान का भी उल्लेख किया गया है। मुख्य बात हूँ कि जैन मत के अनुसार मानव 
ही अपना विधाता है और अपने ही पुरुपकार से वह कर्मों पर बिजय प्राप्त कर सकता हूँ। 
आप के विचार के अनुसार नैतिक आचरण को पुष्टि की जाती हूँ । 
बौद्ध मत भी आचार पर बल देता है और स्वीकार करता है कि मानव अपने ही 
स्वतंत्र विचार, सदाचार और अष्टांगिक मागं के द्वारा निर्वाण प्राप्त कर सकता है । अंत में 
इस अष्टांगिक मागं को शील, समाधि और प्रज्ञा के रूप में बताया गया है । दूसरे शब्दों में 
ज्ञान, सदाचार तथा समाधि के हारा कर्मो का विनाश किया जा सकता है। सनातन हिंदू 
घमं विशेषतया अथवा अधिकतर सेइवर कहा जा सकता है। केवल वर्णविचार में अभी भी . 
रूढ़िगत सनातनी अजीविक्रावादी के समान नियतिवाद को पकड़े हुए हैं, अर्थात्‌ वणंभेद जीवों 
के पुर्वकमों के अनुसार होता है और इस जीवन में उसे नहीं मिटाया जा सकता है । पर 
ऐसे मतवाले भी पुरुपकार को स्वीकार करते हैं कि वर्णाश्रम धर्मो के पालन करने पर भविष्य 
के जीवन में अच्छी गति और अच्छा वणं प्राप्त हो मकता है। पर अधिकतर सेखरवादी 
हिंदू अब भक्तिमागं के द्वारा कर्मनाश की वात करते हूँ । 
गीता में कहा गया हैं कि भक्तियोग, कर्मयोग और ज्ञानयोग के तीर पक्तिमाग हैं । 
गीता के संदभ में टीकाकारों के बीच बड़ा मतभेद है। पर ऐसा आभामित होता है 
भक्तिमार्ग ही इसका विशेष संदेश है। भक्तिदशंन जो गीता रामानुज और कबीर तथा 
तुलसीदास के द्वारा सिखाया गया है, उसके अनुसार सभी कमं इश्वर के अधीन है । दूसरे शब्दों 
में ईदवर केवल कर्मफलदाता ही नहीं हैं,' पर वह चाहे तो.भपने भक्तों के संपूर्ण पूर्वकर्मो 
का विनादा कर सकता हँ भक्ति के द्वारा ईश्वर का अनुग्रह प्राप्त होता है और इस अनुग्रह- 
दान का अधिकारी होने पर भवत को कर्मो से छुटकारा, अर्थात्‌ गजेनद्र-मोक्ष प्राप्त होता है । 


~ 


१, न्यायदशान में मैयायिकों ने ईध्वर को केवल कमफलदाता माना है, पर शंकर और 
रामानुज, दोनों ने इस निमित्तकारण रूप ईश्वर को अस्वीकृत कर ईशर को पूर्ण 


क ्क्र्त्ता a 
सर्वघक्तिसंपन्न सृष्टिकर्ता माना है । 
CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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शंकर भी भक्ति को स्वोकार करते हैं, पर उनके लिये भक्ति के द्वारा भगवान्‌ 
हृदय को विमल कर देते और भक्तों की बुद्धि को शुद्ध कर देते हैं। पर विना ब्रह्म-ज्ञान 
के अज्ञान से उत्पन्न कर्मों का विनाश नहीं हो सकता है। दूसरे शब्दों में भक्ति कर्मे-त्रिजय 
के लिये अनिवार्यंतः सहायक साधन है, पर अंतिम साधना केवल ज्ञानमागं की है । 


चाहे रामानुज-कबीर-तुलसीदास हों या शंकर, सभी इस मत को स्वीकार कर सकते 
हैं कि हजारों पूर्वजन्मों के कुसंस्कार को मानव बिना अतीत परम शक्ति को सहायता से 
अपने वश में नहीं कर सकता है । भक्तों का यह विचार है कि पूर्वजन्मों के संस्कार से प्रत्येक 
जीव इतना दबा होता है कि वह अपने ही प्रयास से इस भवसागर को नहीं पार कर सकता 
है। इसलिये भक्तजन ईक्वर-प्रसाद को ही कर्मों से छुटकारा पाने का उपाय समझते हैँ । 
इस रूप में सेश्वरवादी हिंदू जैन-बौद्ध के निरीश्वरवादी मानत्रतावाद को नहीं स्वोकारते हूँ । 


२. संसार ( दुःख अनादि और साम्त ) सेखवरवादों और निरीरवरवादी, दोनों 
प्रकार की परम्पराओं के अनुसार संसार' से अथं होता है देहघारी होना। फिर जब 
तक यह देह इम संसार में रहेगा, तब तक जोव को दुःख भोगना ही पड़ेगा । कीर्कगोद से 
लेकर सार्त्र और कामू तक, सभी अस्तित्ववादी स्वीकारते हैं कि मानव जीवन दुःखमय है । 
भारतीय दार्शनिकों की भाषा कुछ, भिन्न हैं, पर उनके कहने का अर्थं भी अस्तित्ववादी ही है । 
सब से मुख्य बात है कि सेश्वरवादी हिंदू घम में ईश्वर को मानव दुःख समाज में नीचे-ऊंचे वणं 
तथा अन्य असुविघाओं के लिये मानव को ही उत्तरदायी ठहराया जाता है। इसलिये मानव 
को ही अपने प्रयास के द्वारा, चाहे निरीश्तररवादी साधन द्वारा, या सेइवर भक्ति, कमं, ज्ञान 
के द्वारा, अपना मोक्ष ( अर्थात्‌ दुःखों का अन्त ) प्राप्त करना पड़ता है । 


सांख्य ने त्रिविध ताप तथा बुद्ध भगवान्‌ ने इसे जरामरण के नाम से स्वीकारा है कि 
भानव जीवन दुःखमय है। इस बात को भारतीय धर्म-दशंन मानते हैं, पर किसी भी 
घर्म-दर्शन में इसकी तत्वमीमांसात्मक व्याख्या नहीं की गयी है । बुद्ध भगवान्‌ ने बताया है कि 
तत्त्वमीमांसात्मक खोज कभी भी निश्चयात्मक नहीं हो सकती है । इसलिए इस प्रश्त को 
अव्याकृत संज्ञा देकर इस बात पर बल डाला है कि इस दुःख का अन्त किया जाय |. यहो 
बात लगभग सभी भारतीय धमं-दर्शन में देखने में आती है। यदि दुःख-निवारण के मागं 
द्वारा दुःख शान्त हो जाय तो इस मागं को यथाथं समझकर सभी साधक्रों को इसे अपनाने की 
सलाह दी जा सकती है । अतः दुःख-निदृत्ति-विचार के सन्दर्भ में भारतीय धमं-दशंन में 
चिकित्सीय ( ६१९८३९७६८ ) उपयोगितावाद पाया जाता है । अतः यह प्रश्न कि अनादि दुःख 
कैसे हुआ ? इसे भारतीय विचारक अनधिकृत चर्चा बतायेंगे । इसलिए न तो पूछा जा सकता 
है कि ईश्वर ने क्यों दुःखमय सृष्टि की रचना की या पूर्णतया शुद्ध ज्योति रूप ब्रह्म में 
दुःख-रूपी तम कहाँ से आया है । दोनों प्रकार की आपत्तियाँ अपयुक्तियाँ बतायी ज़ायेंगी । 


उल्लेखनीय है कि ईश्वरवादी भारतीय घ्रमं-दशंन में सृष्टि-रचना और उसके विनाश का चक्र 


चर है नहीं, | उठाया जा सकता है। इसलिए इस सन्दभे में 
ता रहता ट्‌ और्‌ थमु सूष्टि का पन नत idyalaya हिल 5 0 ए क 
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ईश्वर ) कर्मेफलदाता के रूप में मानव दुःख का कारण नहीं बताया गया है । मानव का अपना 
ही कमं उसके सुंख-दुःख का कारण होता है । 
३. ज्ञान अथवा मुक्ति-साधन 


न 0 चतुष्पदी स्तम्भ के अन्तगंत्‌ ज्ञान' से अभिप्राय है उस मागं अथवा साधन से, जिसके 
द्वारा | आवागमन नष्ट हो जाता हँ । जैन धर्म के अनुसार सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्राणि 
मोक्षमार्गः । इसके अतिरिक्त पञ्चमहाव्रत को भी आचार रूप में ग्रहण करना पड़ता है। 
ये व्रत हैं अहिसा, अस्तेय, अपरिग्रह, सत्य और ब्रह्मचर्यं । अन्त में आठ ध्यान और 
गुणस्थान की बारह सीढ़ियों की भी चर्चा की गयी है, जिसके आधार पर साधक अपनी 
आध्यात्मिक प्रगति को पग-पग पर आँक सकता है। अतः मोक्षमागं के लिए ज्ञान 
आवश्यक अंग है । 

क इसी प्रकार बौद्ध धमं के अनुसार मानव के स्वंपटी -विंकास की योजना को गयी है। 
ङ्‌ अष्टांगिक माग को शील, समाधि और प्रज्ञा में बाँट दिया गया है, जिनका उल्लेख 
वौद्ध धर्म के अन्तगंत बताया गया है। समाधि में भी ध्यान की आठ सीढ़ियाँ बतायी गयी 
हैं: चार रूपछोक ध्यान के अन्तगंत और चार अरूपलोक या समापत्ति के अन्तरगत । 

शंकर के अनुसार चूंकि अज्ञान ही के कारण जीव बन्धन में पड़ जाता हैं, इसलिए 

केवल ज्ञान ही के द्वारा इस सांसारिक आवागमन का अन्त भी हो सकता है । : यह ज्ञान 

कोरा ज्ञान' नहीं है और न यह साधारण द्वैतपरक ( उद्देश्य-विधेय, ज्ञान-ज्ञेय ) ज्ञान है। 

इसे बोधि, दिव्यदृष्टि, आध्यात्मिक उद्बोधन आदि शब्दों के द्वारा व्यक्त किया जा 
सकता है। शंकर ने श्रवण, मनन और निदिष्यासन को इस अन्तिम 

र ब्रह्म “ज्ञान: न“ 

साधन स्वीकारा है। Ser 
रामानुज के अनुसार चूँकि कमं ही के द्वारा मानव बन्धन में ह 

i न्‌ पछी नम॑ पड़ता है, इसलिए 

साधक कमी भी कर्मकाण्ड से संन्यास नहीं ले सकता है। रामानज ने ज्ञान-कमं-समुच्चय की 

शिक्षा दी हुँ। इसके साथ-साथ रामानुज ने भक्ति पर बल दिया है । उल्लेखनीय बात य 

है कि गीता में & कर्मयोग, pm भक्तियोग और ज्ञानयोग के तीन मक्तिमागों का उल्लेख. किया का 

हैं। रामानुज ने इन तीनों का समन्वय किया है । रामानुजी भक्ति में ध्यान और ज्ञान दोनों 

अवियोज्य रीति से मिले हुए हैं। फिर नित्य कर्मों को भी मरण-पर्यन्त निभाना पडता है । 


अत Coal कमं ज्ञन-भक्ति तीनों का त्रिवेणी संगम है । 
०४. मोक्ष: दुःखपूर्ण सांसारिक जन्म-जन्मान्तरों के चक्र से छुटकारा पाने को मुक्ति 


अथवा मोक्ष की संज्ञा दो जाती है। यद्यपि सभी भारतीय घर्मदशन में 

- = a f हि दशन म 
सर्वोच्च निःश्रेयस स्वीवारा जाता है तो भी मोक्षावस्था के विषय में कप का 
हैं। जैन के अनुसार बंधन के पुं जीवात्मा की आदिम अवस्था अनन्त ज्ञान अनन्त दर्शन, 
अनन्त वीयं और अनन्त आनन्द की है। मुक्ति के प्राप्त हो जाने परं जीव अपने बंधन के पूर्व 


की अनन्त चतुष्टय अथवा सर्वज्ञता की अवस्था डु 
ड CC-0.Panini Kanya ।को आप्त. कर लेता है... 
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बौद्धों के अनुसार स्थायी आत्मा द्रव्य रूप में नहीं हैँ। किसी भी वस्तु का अपना 
स्थायी स्वभाव नहीं होता है । आत्मा भी निःस्वभाव है । पर विभिन्न प्रकार के स्कन्धों का 
एक मिलता-जुलता रूप या आकार बना रहता है । जब तक यह रूप और नाम जन्म- 
जन्मान्तरों में संक्रमित होता जायगा तब तक जीव बंधन में पड़ा रहेगा । इस रूप-नाम के 
विलयन हो जाने पर आवागमन का चत्रकर मिट जाता है और तब सभी दुःखों का अंत भी 
हो जाता है । इस गति को निर्वाण कहा जाता हैं, अर्थात्‌ बुझा हुआ दीप । 

रामानुज के अनुसार मोक्ष वह अंतिम गति है जिसमें जीव अपने शेषत्व भाव को फिर 
से प्राप्त कर लेता है। वह भगवान्‌ के साथ बैँकुन्ठवास कर “अपने स्वामी ईश्वर का दास और 


किकर हो जाता है । ईषवर की आज्ञाओं का पूर्ण पालन करना, अपनी इच्छा को ईश्वर को 
अपित कर देना ही मानव की पूर्ण स्वतंत्रता और उसकी मोक्ष-गति हैं । 


शंकर के अनुसार जीव और ब्रह्म एक ही हैं ( जीवो ब्रह्मैव नापरः ) । इसलिये 
ब्रह्मविद्‌ ब्रह्मव भवति । साधक के अहंभाव का विलयन हो जाता है और वह मायामुक्त 
होकर ब्रह्म में पूर्ण हो जातां है । जिस प्रकार नाले का पानी गंगा में मिलकर पवित्र 
गंगाजल हो जाता है, उसी प्रकार अज्ञान में रहकर पशु-रूप मानव ब्रह्म में मिलकर पूर्ण 

हो जाता हूँ । 

५. कर्म-ससार-ज्ञान-मोश्च के चतुष्पदी सिद्धान्त के अन्तगंत्‌ आधारभुत धारणा है कि 
आत्मा नित्य और अमर है । स्थूल शरीर का ही पात होता है पर सूक्ष्म शरीर का नहीं । 
यह सूक्ष्मदेही आत्मा का एक जन्म से दूसरे जन्म में संक्रमण होता रहता है । यद्यपि बौद्ध 
आत्मा को स्थायी नहीं मानते, तो भी प॑चतत्त्व के स्कन्ध के नाम-रूप को स्थायित्व का स्थान 
देते हैं और स्कन्धों का यही नाम-रूप जन्म-जन्मान्तरों में संक्रमित होता रहता है । 

8. आध्यात्मिकता : जैन-बौद्ध-सिख धर्मों को ध्यान में रखकर कहा जा सकता हुँ 
कि भारतीय घर्मो में विषमतः रहते हुए भी विचार-शैली में सादृश्य है । यही कारण है कि 
उनमें घमं-संगोष्टी संभव होती रहती है । 'उदाहरणाथं, निरीश्वरवादी रहने पर भी जैन और . 
बौद्ध घमं, अन्य भारतीय धर्मों के समान अध्यात्मवादी हैं, अर्थात्‌ भारतीय घमो में ऐहिक 
जीवन की तुलना में एक पारलौकिक अथवा पारमाथिक सत्ता ही मुख्य है । 

उपर्युक्त अभिघारणायें लगभग सभी भारतीय धर्मों में हैँ और इन सामान्य लक्षणों के 
कारण सभी भारतीय घमं. हिंदू धर्म कहे जा सकते हैं । पर इन छः अभिधारणाओं के अतिरिक्त 
चार ऐसे लक्षण हैं जो वर्तमान सनातन मं में ही पाये जाते हैं, और, जिन्हें जैन-बौद्ध-कबीर- 
पंथ, गोरखपंथ तथा सिख धमं. नहीं स्वीकारते हैं । ये चार लक्षण हैं वर्णविचार, वर्णाश्रम 
घमं, पुरुषार्थं और मूत्तिपूजा । 

७. वर्ण विचार : ऋग्वेद में कमंणा ब्राह्मण ( पुजारी ), क्षेत्रिय ( योद्धा ) और वैश्य 
( व्यापारी ) का उल्लेख आता है। पर भारत में आने के बाद ही आयो का सम्बन्ध दास| 
दस्युओं से हुआ जिन्हें काले रंग का, चिपटी नाक और मोटे ओंठवाला बताया गया है। इन्हीं 
लोगों को संभवतः 'शूद्र' संज्ञा दी गवी थी। ऋग्वेद १०:९० स्तोत्र में ही चार वणों की 

तु०-३ 
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उत्पत्ति का उल्लेख आया है । इस स्तोत्र के अनुसार आदिपुरुष के मुख से ब्राह्मण, भुजाओं से 
क्षत्रिय, जाँघ से वैश्य और पैरों से शूद्र उत्पन्न हुए, अर्थात्‌ समाज-व्यवस्था को जैविक रूप 
से संतुलित स्त्रीकारा गया है । इसी मिथक को यजुर्वेद, अथवंवेद और बाद में शतपथ ब्राह्मण 
१४.४.२३ तथा तैत्तिरीय ब्राह्मण १.२.६.७; ३.२.३.९ में दुहराया गया हैं। मनुस्मृति में 
वर्णभेद को अंतिम और स्थायी रूप दे दिया गया है । 
प्रारम्भ में बणंव्यवस्था संभवतः जन्मना न होकर कर्मणा ही थी और वर्णों में 
विजातीय अनुलोम और प्रतिलोम, दोनों प्रकार के विवाह का प्रचलन था |, विदुर की माता 
शूद्र थी, वशिष्ठ ऋषि का जन्म वेश्या से हुआ था, व्यास की माता मछुवाइन थी और पराशर 
मुनि की माता चांडाल थी। भक्तिपरम्परा में जातिभेद नहीं स्वीकारा जाता हुँ: 
जातिपांति न पूछे कोय, हरि को भजे सो हरि का होय । प्रबुद्ध हिन्दू समाज-सुधारकों ने वर्ण- 
विचार को नहीं स्वीकारा है, उदा०, ब्रह्म समाज, आर्यं समाज, रामकृष्ण आश्रम इत्यादि । 
उपनिषद्‌ के सत्यकामा के उदाहरण से भी यह बात टपकती है कि ब्राह्मण कमं से न कि जन्म 
से जाना जाता है । 
गांधी जी ने वर्ण-विचार को बहुत दिनों तक अपनाया था यद्यपि आप वर्ण-व्यवस्था 
का स्पष्टीकरण कमंणा ही मानते थे | बाद में अप्रैल १९४५ में गांधी जी ने वर्ण-व्यवस्था को 
ठुकरा दिया था' । राधाकृष्ण ने वणं-व्यवस्था को एक सामाजिक व्यवस्था माना है । 
इसलिये इनके अनुसार वर्ण-विचार धामिक नहीं है । आप वर्ण-व्यवस्था की सार्थकता कर्मणा 
ही समझते हैं । 
डी० डौ० कोसाम्बी ने वर्ण व्यवस्था को शूद्रों के आथिक शोषण का षड्यन्त्र बताया 
हैं। आधुनिक युग में आर्यसमाज, ब्रह्मो समाज और हिन्दू विचारको ने वर्ण-व्यवस्था की 
आलोचना को है, पर वर्तमान भारत के प्रजातान्त्रिक युग में राजनीतिक चुनाव इसी वर्ण- 
व्यवस्था पर टिका हुआ है । इस समय शायद प्रबुद्ध विचारक.इसे घामिक व्यवस्था माने, 
पर इसके बिना वर्तमान राजनीति चळ ही नहीं सकती है। फिर कर्मवाद से जोड़कर बार- 
बार इस व्यवस्था को धामिक रूप देने का प्रयास किया जाता था । पर शूद्रो का शोषित 
समाज वर्ण-व्यवस्था के विरुद्ध आवाज बुलन्द कर रहा है। खेद का विषय है कि यह उनकी 
आवाज़ राजनीतिक है, न कि धामिक। शूद्रों में भी अनेक भेद हैं, पर वे स्वयं इन 
भेदों से. ऊपर नहीं उठ रहे हैं। भारतीय सामाजिक व्यवस्था वर्ण-विचार पर आधूत है 
भौर ईसाई तथा मुसलमानों में भी अन्य रूप में यह भेद जारी है। केरला के ईसाइयों में 
भी ब्राह्मण-शूदरो का भेद माना जाता है। उनका गिरजाघर और कब्रस्तान भी अलग-अलग 
हैं । ईसाइयों की इस वर्ण-व्यवस्था को डा० अम्बेदकर ने चर्चा की हैं और समाचार पत्रों में 
भी इसका उल्लेख किया जाता है । 


१. रविदात, प्रवेशांक, फरवरी २४, १९८६ में देखें वर्णाश्रमधर्म और अछूतघारणा से जूझते 
हुए महात्मा गांघो; लेलक) ामश्रनुक्ा रुस Widyalaya Collection. “ 
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भारतीय धमं-परम्परा और हिन्दु घमं ३५ 


४. यणश्रिम---पूवं ही में कहा गया है कि शद्ध वैदिक आयं जीवन को सुखमय 
समझने थे और संसार के प्रति इनका विचार वास्तववादी तथा आशावादी था । जब ये आर्य 
अवैदिक जैन और बौद्ध घमां के सम्पर्क में आये तो इन्हें स्वगंप्राप्ति के स्थान पर मक्ति 
तथा £निर्वाण गति का विचार अधिक प्रिय लगा । पर जैन-बौद्ध धर्मों में बिना भिक्ष बने हुए 
निर्वाण गति नहीं प्राप्त हो सकती हैं। आयौँ ने वैदिक ओर अवैदिक दोनों विचारों का 
सम्मिश्रण कर चार आश्रमों की स्थापना की है अर्थात्‌ ब्रह्मचर्य, गाहंस्थ, वानप्रस्थ और 
संन्यास । ब्रह्मचर्यं और गाहंस्थ में रहने पर सांसारिक ज्ञान और उसके अभ्युदय कां उद्देश्य 
बना रहता है । जब सांसारिक जीवन के कत्तंव्यों का पालन हो जाता है, तब वानप्रस्थ और 
संन्यास की व्यवस्था मानी गयी है। मण्डन मिश्र गाहंस्थ में भी ब्रह्मज्ञान की प्राप्त सम्भव 
मानने हँ । पर, शंकर बिना संन्यास के ब्रह्मज्ञान को सम्भावना नहीं स्वीकारते हैं । 

वर्णाश्रम ध्म के मानने पर निवृत्ति ( अर्थात्‌ सवंक्म-संन्यास, उदा० दाकर ) और 
प्रवृत्ति मार्ग ( वणं के अनुसार कर्मनिष्ठ ), दोनों का समन्वय हो जाता हैं। इसका समन्वय 
गीता के निष्काम कर्मनिष्ठा में देखा जाता है । 

ह पुरुषार्थ : जीवन के परम लक्ष्यों को पुरुषार्थं कहते हैं । -ये चार प्रकार के हैं 
अर्थात्‌ धमं, अर्थं, काम और मोक्ष । यहाँ भी लौकिक और पारलोकिक, दोनों प्रकार के क्र 
के बीच समन्वय देखा जाता हैं। अर्थ ( धन-संचय ) और काम ( इन्द्रिय-सुख-भोग ) का 
विषय सांसारिक हुँ और धर्म और मोक्ष का संदर्भ पारलौकिक है । अर्थ-काम की प्राप्ति 
के लक्ष्य को ऐहिक कहा जायगा सिसमें जीवन के प्रति भावात्मक दृष्टि पुष्ट होती है; तथा 
धर्मे-मोक्ष के द्वारा विश्व के प्रति नकारात्मक दृष्टि का परिचय मिलता है । अतः घर्म-अर्थ-काम- 
मोक्ष के पुरुषार्थ में एक संतुलित एवं समन्वयात्मक परम लक्ष्य का बोध होता है। इसमें 
प्रवृत्ति और निवृत्ति दोनों मार्ग परिलक्षित हो जाते हैं । जिस .प्रकार आश्रम-विचार में 
बैदिक और अवैदिक, दोनों धाराओं का समन्वय देखा जाता है, उसी प्रकार पुरुषां में भी 
दोनों धाराओं का सम्मिश्रण दिखाई देता है। धर्म” से अथ॑ है कि धमंशासत्नो के द्वारा विहित 
कम-अनुष्ठान, उदा०--जपन्तप, यज्ञ तथा निषिद्ध कर्मो का प्रायश्चित इत्यादि । धर्म! के 
अन्तगंत वर्णाश्रम कत्तंव्यों का प्रतिपालन भी सम्मिलित है । अतः धर्म व्यापक 
जिसमें शास्त्रीय और नैतिक दोनों प्रकार के कर्म गिने जाते हैं । 

मोक्ष' की व्याख्या पुर्व में कर दी गयी है । यहाँ इसका अर्थ होता है संसार-चक्र 
से मुक्ति । शंकर केवल ब्रह्मज्ञान के ही आधार पर मोक्ष की संभावना स्वीकार करते हूँ । 
इसके विपरीत रामानुज ज्ञान-क्म-भक्ति के समुच्चय के आधार पर मोक्ष संभव मानते हैं । फिर 
शंकर के अनुसार मोक्ष-गति में ब्रह्म में जीव का विलयन हो जाता हैं, पर रामानुज के अनुसार 
जीव-ब्रह्म एक नहीं है। जीव ब्रह्म का अवियोज्य शारीरिक अंग है । मोक्ष गति में साधक 
ईश्वर-साब्निध्य प्रास कर ईश्वर की दासता अथवा कैंकर्यभाव को प्राप्त कर बैंकुठवासी होता है । 

अर्थ-काम के पुरुषार्थं पर दृष्टिपात करने से स्पष्ट हो जाता है कि हिदुत्व को कोरा 


पार h पल [यन नहीं |) . 
गैकिकवादी तथा टल्ृमनवादी न कित, पकता पर, यह ठीक ह्‌ कि अथ-काम 


क शब्द है 
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के लक्ष्यों को घमं और मोक्ष के निःश्रेयस्‌ के द्वारा नियंत्रित और अनुशासित रहना चाहिये । 
अतः, परुषार्थं की शिक्षा के आधार पर हिन्दुत्व को आध्यात्मिक मानव का सर्वोच्च प्रयास 
समझना चाहिये । संपूर्ण जीवन में_सत्य, अहिसा, ब्रह्मचयं, अस्तेय और अपरिग्रह का पंच 
महाब्रत देखा हुं । र 
0 १०. --प्रारंभ में आयौँ में मृत्तिपूजा नहीं थी । आप पश्चुचारी थे और 
चराई की खोज में भ्रमणशील रहते थे। इनका न कोई मंदिर था और न कोई बनी हुई 
मूत्ति का ही कोई पता हैं। इसके विपरीत सिंधुतट सभ्यता में मूर्तिपूजा तथा लिङ्ग-पूजा 
` के विधान का. अटकल लगाया जाता है! चूँकि आयं सवंग्राही जिज्ञासु थे, इसलिये उन्होंने 
मृत्तिपृजा के विधान को प्राग्नैदिक सम्यता से प्राप्त क्रिया होगा । 
जैन लोगों के अनुसार वें मृत्तिपूजक नहीं है, यद्यपि आपके मन्दिरों में भगवान्‌ 
महाबीर की मृत्ति पायी जाती है । इनके अनुसार जिस प्रकार इवेत स्फटिक लाल. ओड़हुल 
के रंग को प्रज्वलित करता है उसी प्रकार धवल रूप भगवान्‌ की मृत्ति के सन्चिकट रहकर 
सद्विचार का .साधक के मन में प्रादुर्भाव होता हैं। इसी प्रकार की भावना प्रायः प्रवुद्ध 
सनातन धामियों में भी हँ । इनके अनुसार मृत्ति केवल ध्यान, का आलंबन मात्र हैं । 


'सर्गुण की सेवा करौ निर्गुण का करु ज्ञान! । 


इसलिये हिंदू मृत्तियों की पूजा नहीं करते, पर उस परम तत्त्व पर वे ध्यान लगाते . 
हैं जो अन्यथा अज्ञातःअज्ञेय हैं। इस परम तत्त्व को ब्रह्म की संज्ञा दी गयी है। इसलिये 
मृत्तियों के आधार पर इसी निराकार, अरूप पंरम तत्त्व को साक्षात्कार करने का प्रयास 
किया जाता है । 

पर रामानुज के अनुसार अर्चावतार भी है जिसके अनुसार भगवान्‌ का सौन्दर्य रूप 
मृत्तियो में भी सुलभ होता है । इस लूप में जनसाधारण के छिये भी भगवान्‌ सुलभ हो 
जाते हूँ । 

अन्त में देखा जाय तो बिना स्थूल अथवा सुक्ष्म प्रतीक रूप आलंबन के अद्प परम 
तत्त्व नहीं पहुँचा जा सकता है । यही कारण है कि भारतीय परंपरा के अनुसार बिना भिक्षु 
हुए अथवा संन्यास धारण किये हुए साधक को अरूप तत्त्व का साक्षात्कार नहीं हो सकता हैं। 
स्मरण रखना चाहिये कि परम तत्त्व का शाब्दिक चित्रण मी एक प्रकार का सूक्ष्म चित्रण हूँ । 


१, इस संदर्भ में श्रीरामकृष्ण का विचार उल्लेखनीय है । उन्होने ब्रह्मो समाज के प्रमख 
नेता श्रीकेशव चन्द्रसेन को कहां कि ईश्वर की स्तुति को उसके गणों को दाब्दों में 
व्यक्त करने को भी दब्द-मूत्ति और मूत्तिपूजा ही कहा जायगा ( दि गोस्पेल, पर १८२ ) 

इसी श्री रामझुएण के सूक्ष्म विचार को विवेकानन्द ने बताया हैं कि बिना किसी 
न किसी बिव बिचारना ही सम्भव नहीं हुँ और हिंदुओं के लिये उनको मतिया ध्यान 
टिकाए रखने के लिये; तानाम, (भीक्रेतनपक्।कुछकत्ता;/९९८८ पृ० ११ ) 
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११. अर्चावतार की बात से अवतारवाद का स्मरण होता है । रामानुज ने इस 
अर्चावतार की बात वेद-बाह्य पाँचरात्र से प्राप्त की थी । फिर अवतारों की कथा पुराणों में 
की गयी है जो वेदों की तुलना में बहुत बाद का धमं-साहित्य है । अतः, अवतारवाद भी आर्यो 
में प्रारंभ में नहीं था। इस वर्तमान युग में अवतारवाद को हिंदुओं ने अपना लिया है । 
कृष्ण, राम आदि प्रमुख अवतार माने जाते हैं । अवतारबाद के अनुसार भगवान्‌ धर्म की 
रक्षा तथा उसके परिक्षालन के लिये बार बार अवतार लेते आये हैं । 

यदा यदा हिं घमंस्य ग्लालिभंवति भारत, 
अभ्युत्थानमघर्मस्य तदात्मानं सृजाम्यहम्‌ । ( गीता ४.७`) 


अभिधारणाओं का सारांशः 


१. सभी भारतीय घमंदशंन में कमं-संसार-ज्ञान-मुक्ति के चतुष्पदी स्तम्भ को स्वीकार 
कर लिया गया है, यद्यपि इनके महत्त्व और व्याख्या में मतभेद देखा जाता है । 

२. सभी दशंनों में दुःख को घर्मचिन्तन का आरम्भ-बिन्दु स्वीकारा है और इसे अनादि 
मानकर इसे सान्त समझा है । 

३. प्रायः तपस्‌ और योग को मोक्ष का साघन माना गया है ! 

४. अधिकाँश अवैदिक घमंदर्शन ( उदा० जैन, बौद्ध ) निरीश्वरवादी हैं और सूत्ररूप 
में अधिकांश धर्मदशंन निरीश्वरवादी तथा कर्मवाद के पोषक कहे जा सकते हैँ। बाद में 
चलंकर आधुनिक युग में हिन्दू धमं में ईश्वरवाद देखा जाता है और ईश्वर के ` अनुग्रह से 
कर्म के विनाश होते को स्वीकारा गया है । 

अद्वैतवाद में ईश्वर का स्थान सर्वेसर्वा नहीं है और मूलतः ईस्वर-भक्ति को मोक्षप्रासि 
का साधन मात्र स्वीकारा गया हैं । केवल ब्रह्म-ज्ञान की प्राप्ति के फलस्वरूप ही मुक्ति की 
सम्भादना मानी गयी है ( ज्ञानं बिना न मुत्रित; ) । 

वौद़ धर्म अन्त तक सिद्धान्ततः निरीश्वरवादी रहा है और समाधिमूलक ज्ञान-प्राप्ति 
के फलस्वरूप ही मोक्ष स्वीकार किया है 1 अद्गेतवाद की तुलना में बौद्ों के मोक्ष को नकारात्मक 
` हो समझ्चा जायगा, क्योंकि यह नैराःमक धर्म-दद्न है । 

५. प्रारम्भ में अवेदिक धर्म संसार-विरक्ति तथा कर्म-संत्यास का घमं था और इसकी 

तुलना में वैदिक धर्म स्वर्ग-प्राप्ति के लक्ष्य को स्वीकार कर सांसारिक जोवन को यथार्थ और 

महत्त्वपूर्ण समझता'था । पर अब हिन्दू धमं मोक्ष” को स्वर्ग-प्राप्ति के स्थान पर रखने के बाद 

संसार के प्रति पलायनवादी कहा जायगा । अवैदिक जैन और बौद्ध धमं की तुलना में कम 

और गाहंस्व आश्रम कों भी दिशेप स्थान दिया जाता हैं। इसलिए हिन्दू धम को पूर्णतया 
संसार-विरक्तिमार्गी नहीं कहा जायगा । 


६, प्रचलित हिन्दू घमं में जातिवाद को स्वीकार कर लिया गया है, पर सिद्धान्ततः 
अभी भी अवैदिक जैन ओर बौद्ध धमं में जातिभेद का विचार नहीं है । 
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७. प्रारम्भ में वैदिक धमं में पशु-बलि की प्रथा थी, पर जैन-चौद्ध घमो में अहिंसा 
को “परमोधमं:' कहा है । अब हिन्दू घमं में कहीं-कहीं पशुबलि की प्रथा है, पर सामान्यतः 
हिन्दू घमं में अहिसा' को ही अपनाया गया है । 

८. सम्भवतः वैदिक घमं में मूतिपूजा नहीं थी और मूतिपूजा को अनायं कहा जायगा । 
वर्तमान युग में हिन्दू धमं में मूतिपजा पायी जाती है । 

उपरोक्त विवेचन. में व्यापक अथं में हिन्दू धमं के व्यापक लक्षणों और समस्याओं को 
ही वणित किया गया है । 

९. निरीञवरवाद के साथ ही साथ सभी भारतोय दर्शनों में मानवों के पारलौकिकः 
अध्यात्मवाद को स्वीकारा गया हैं और इसमें ऐहिकतावाद को नहीं अपनाया गया । 

१०. अवतारवाद भी सनातन मं में स्वीकारा गया है । 


हिंदू रीति-रिवाज ओर प्रथा 


जन्म से लेकर मरणपर्यन्त धामिक अनुष्टानों का विधान है । नामकरण और अन्न- 
प्राशन शिशु काल में, उपनयन युवाकाळ के पूवं, विवाह और अन्त में श्राद्ध का प्रावधान हैं । 
ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य के लिये उपनयन आवश्यक है क्योंकि यज्ञोपवीत बिना किसी को 
भी द्विज अथवा वेद का अधिकारी हिन्दू नहीं कहा जा सकता हुँ । शूद्र का उपनयन नहीं होता 
और उसे वेद का अधिकारी पाठक नहीं स्वीकारा जाता है । 

दैनिक दिनचर्या के लिये स्नान, संध्यावन्दना, गायत्री मंत्र का जप, इष्टदेवता की 
पूजा तथा स्वाध्याय ( शास्त्रों का अध्ययन ) इत्यादि आवश्यक है । गायत्री मंत्र 


३५ भूभुर्वः स्वः 
तत्‌ सवितुर्‌ वरेण्यम्‌ 
भर्गो देवस्य धीमहि, 
धीयो योनः प्रचोदयात्‌ । 


(-भावा्थ-परम ज्योतिमय सूयं भगवान्‌ पर ध्यान करें ताकि हमारे मन अनुः 
प्राणित हों ) । 

प्रायः इष्टदेवता की मूत्ति की पूजा की जाती है। यह मृति 'अर्चा’ कही जा सकती : 
है जिसमें ईश्वर का वास माना जाता है। पर मूर्ति की नहीं, वरन्‌ उस ईश्वर की पूजा की 
जाती है जो सभी वस्तुओं में वास करता है। मूर्ति केवल ध्यान को स्थिर करने का मात्र 
साधन है। योगाम्यास में भी किसी न किसी मूत्ति या वस्तु को घ्यान का अवलंब वनाया 
जाता है । अतः हिन्द्र मूतिपूजक नहीं, वरन्‌ अधिकांशतः ईस्वरोपासक कहे जा सकते हैं। 

हिन्दू-जीवन क्रियां-कलापों से घिरा रहता है। अनेक पर्वो के अतिरिक्त प्रत्येक सप्ताह 
के किसी एक दिन को उपवास भौर ब्रत का दिन गिना जाता है। फिर एकादशी, पूर्णमासी 


और अमावश्या को भी ब्रत और उपवास दिवस समझा जाता है। 
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होली, दुर्गापूजा तथा छठ प्रमुख पव॑ हैँ। इनके अतिरिक्त पश्चिम भारत में विजया- 
दशमी के साथ रावण-वघ दिवस मनाया जाता है । बम्बई तथा महाराष्ट्र में दोपावली को 
बहुत बडा पवं माना जाता हैं। पर छठ विहार और पूर्वी उत्तर प्रदेश का अतिप्राचीन 
प्रायश्चित एवं मनौती का पर्व है जिसमें सूर्य भगवान्‌ की पूजा की जाती है । 

तीय॑यात्रा की प्रथा सिन्धुतट सभ्यता के काल से ही देखी जाती हैँ । तीर्थस्थानों की 
यात्रा से स्वास्थ्यलाभ होता हैं, संत-स मागम के साथ पवित्र विचारों का आदान-प्रदान होता 
है । प्रयाग, गया, हरिद्वार, वृन्दावन तथा झंकराचार्य-स्थापित चार धाम सम्पूर्ण भारत के 
भ्रमण के लिये पर्याप्त कहा जा सकता है । तीर्थञ्रमण से मन पवित्र हो जाता है तथा स्वदेश 
प्रेम भी जग जाता है । 


ईश्वर-विचार 


ईर्वर-विचार के संदर्भ में भारतीय धमंदर्शन की स्थिति आवश्यंजनक दिखती है । 
जैन, बौद्ध, साँख्य-योग, न्याय-वैशेषिक सूत्र तथा आदिकाल के मीमांसकों ने ईझवर को स्थान 
नहीं दिया हैं । इस आश्चयंजनक स्थिति का मुख्य कारण योग का प्रचार । सिद्धान्ततः योग के 
द्वारा मानव अपना निःश्रेयस अपने ही परिश्रम से प्राप्त कर सकता है। इसलिये यागाम्यासी 
के छिये ईश्वर की आवश्यकता नहीं जान पड़ी । जब योगाभ्यास में कठिनाई जान पड़ी तो 
सफलता हेतु पातंजल योग के अष्टांगिक साधन के एक अंश में ईश्वर प्राणिधान की चर्चा की 
गयी है । यहाँ भी ईश्वर न तो सृष्टिकर्ता है और न कैवल्य-ज्ञान का फलदाता है । “अतः, योग 
में ईश्वर का स्थान विशेष नहीं है । हाँ, न्यायदशंन के विकास के साथ ईश्वर के अस्तित्व 
के लिये प्रबल प्रमाणों को प्रयुक्त किया गया है । पर गौतम के न्यायमूत्र के ४: १: १९-२१ 
के ईस्वर-संबंघी सूत्रों को ईर्वरवादी रूप स्पष्टतया नहीं दिया जा सकता है । इन्हें कमंवाद 
के पक्ष में निरीइवरवादी सूत्र माना गया है, ऐसा मानने के कई आघार हैं । 

सवंप्रथम, न्याय तकंशास्त्र है, न कि तत्वमीमांसा और ईश्वर-विचार तत्वमीमांसात्मक 
कहा जायगा । अतः, ईक्वरवाद को न्यायदशंन के लिये,गौण समझा जायगा । फिर ईश्वर 
अधिक से अधिक जगत्‌ का न्यंता और शिल्पकार माना जा सकता है । न्याय में ईस्वर को 
उपादान का रचयिता नहीं माना गया है । ईइवर को निमित्त कारण मात्र माना है । परन्तु 
इसके विपरीत शंकर ने ईश्वर को निमित्त और उपादान, दोनों प्रकार का कारण माना है । 
सुतरां, न्यायशास्त्र में ईश्वर का स्थान विशेष नहीं है । 


वैद्येषिक दर्शन में तो मुक्त जीव को च॑तन्यशून्य माना गया है । चेतनाविहीन आत्मा 
वास्तव में आत्मा है ही नहीं । इसलिये शंकर ने वेशेषिकों को अर्धभौतिकवादी कहा है । 

वास्तव में इन अवैदिक ( सांख्य-योग, जैन, न्याय-वैशेषिक ) दर्शनों में आत्मा की 
नित्यता और अमरता स्वीकारी .गयी है । तब ईश्‍वर को जीवों का सृष्टिकर्ता नहीं माना जा 
सकता है । 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


४० तुलनात्मक घर्म-दशन 
Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


अब निरीश्वरवाद-प्रधान धेम॑-दशन की रचना क्यों हुई ? योगाभ्यास इसका एक 
कारण माना जा सकता है । पर कमं-संसार-ज्ञान-मुक्ति के चतुष्पदी स्तम्भों पर विचारने के 
फलस्वरूप मालूम देगा कि कर्मत्राद का सिद्धान्त निरीछवरवाद के पक्ष में विशेष रहा होगा । 


हिंदू घमं लगभग ५००० वर्षौ से विराजमान है । इस लम्बी अवघि में विविध देवी- 
देवताओं की पूजा देखी जाती है । ऋगवेद के १०:९० तथा १०:१२१ ( हिरण्यगभं ) तथा 
१०:१२९ ( नासदीय ) सूक्तों में अधिक एकत्ववाद ( 701/9०0 ) है और कम अंश में 
एकेश्वरवाद दिखाई देता है । परन्तु हिँदु सनातन धमं में ईश्वरवाद विशेष रूप से पाया 
जाता है । तब प्रश्‍न होता है, क्या अनेकेइंवरवाद ( ०1४६१९1७7 ) हिंदू धर्म में नहीं 
देखा जाता है? 
छिछले रूप से देखने पर हिंदुओं में अनेकेशवरवाद अवश्य दिखाई देता है, पर अनेक * 
देवी-देवताओं की आधारभूत सत्ता एक ईश्वर ही समझा जाता है । सर्वप्रथम, कार्य दृष्टि से 
एक ही ईश्वर के तीन रूप माने गये हैं, जिन्हें ब्रह्मा, विष्णु और महेश की संज्ञा दी गयी है । 
मोमांसा को छोड़कर अन्य हिदू विचारक की मान्यता है कि सृष्टि-चक्र होता रहता है। इस 
चक्र म॑ ब्रह्मा को सृष्टि-रचयिता, विष्णु को सृष्टि-पालक और महेश को सृष्टि-संहारक कहा 
गया है । प्राखैदिक काळ से ही देवियों की पूजा होती रही है। काली, दुर्गा, सरस्वती और 
लक्ष्मी मुख्य पूज्य देविंयाँ है । इन्हें ईश्वर की शक्तियाँ समझा जाता है। 
मृत्तियों पर ध्यान लगाना, रिङ्ग-पूजा, बुंषभ-मर्यादा, देवी-पूजा, वृक्ष-सपं-पूजा इत्यादि 
प्राग्वैदिक हैं और इनका संदर्भ सिधुतट सभ्यता के साथ है । अब जब ईश्वरवाद और अद्वैत- 
वाद को स्वीकारा गया है तब इन विभिन्न देवी-देवताओं की पूजा क्यों अब तक चल रही 
है ? इसका कारण है कि जैन-बौद्ध तथा शांकर मतों के भनुसार बिना भिक्षु तथा संन्यास 
धारण किये हुये मुक्ति नहीं प्राप्त हो सकती है। फिर इन मतों की विशेषता हैं कि बिना 
अधिकारी हुए कोई मुक्ति प्राप्त नहीं कर सकता है । अधिकारी होने में पूर्वजन्म के संचित 
पुष्यकर्म का हाथ रहता हैं। अतः, कमंवाद को अपनाते हुए विद्येषकर बौद्ध धर्म में प्रचलित 
पुजाओं को छेड़ना ठीक नहीं माना । इसलिये तब से लेकर आज तक प्राचीन पूजायें अभी 
भी प्रचलित देखो जाती है । हाँ, इन पूजाओं को अन्त में अज्ञानवश केवल एक ही ईश्वर 
की एकपक्षीय आराधना मानी जाती है (गीता ४:११; ७:२ १-२४) 


अन्त में, हिंदू धर्म में ईस्वरवाद और ब्रह्म-्रापि के दो प्रधान मत हैं । ईश्वरवाद 
की विशेष शिक्षा गीता के भक्ति-मार्ग में देखी जाती हं। ईश्वर को व्यक्तित्वपूर्ण, सर्वशक्तिमान 
मक्त-वत्सल तथा करुणामय समझा गया है। भगवान्‌ के: छः गुणों को पाँचरात्र में बताया 
गया हूँ जिन्हें शंकर और रामानुज, दोनों ने स्वीकार किया है। ये छः गुण हैं; ज्ञान, ऐस्वयं, 
शक्ति, बल, वीयं और,तेजस्‌ । हिंदु ईश्वरवाद की विशेषता है कि इसमें अवतार चला 
आता हैँ. । अवतारवाद अजीविकावाद में ही देखा जाता है । पर पुराणों और गीता में अवतार- 
वाद का मुख्य स्थान देखा जाता है । गीता ४:७ की प्रसिद्ध उक्ति. है : 
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यदा यदा हि घर्मस्य ग्लानिभंवति भारत । 
अम्युत्थानमघर्मस्य तदात्मानं सृजाम्यहम्‌ ॥ 

( हे भारत ! जब-जब ही घमं का ह्लास होता है, तब घमं के उत्थान के लिये मैं 
अपने{को सृष्ट करता हूँ, अर्थात्‌ अवतार लेता हूँ ) । र 

इस सन्दभं में दस अवतारों की चर्चा की गयी है, अर्थात्‌ मत्स्य, कूमं, वाराह, नुसिंह, 
वामन,{परशुरामं, राम, कृष्ण, बुद्ध, और कल्कि। इन दस अवतारों में राम और कृष्ण को 
विशेष समझा जाता है। रामको भगवान्‌ का . आंशिक और कृष्ण को भगवान का पण 
अवतार माना गया है । 

रामानुज का ईश्वरवाद बहुत ही प्रमुख है वथोंकि इसमें तीनों मार्गों तथा उपनिषदों 
के विभिन्न पक्षों को न्यायसंगत रीति से सूत्रबद्ध किया गया है। पर ईश्वरवाद अधिकांश 
व्यक्तियों के लिए लाभप्रद रहते हुए भी इसमें दवैतवाद.आ जाता हें। भक्त और भगवान्‌ 
का भेद रहने पर भक्तों के वीच शैवों और वैष्णवों का कलह आ जाता है । अतः, सभी 
प्रकार के दवैतत्राद को दूर करने के लिए शंकराचार्य ने अद्वैतवाद की स्थापना की है। 

न्यायदशंन के अनुसार ईश्वर जगत्‌ का निमित्तकारण मात्र है क्योंकि वह अण॒ओं 
का और मानवों के कर्मों का रचयिता नहीं है। अणु और कमं वे उपादान ( ४६० ) 
हैं जिनके द्वारा ईश्वर प्रलय के बाद इस जगत्‌ की सृष्टि करता है । शंकराचार्य ईश्वर को 
अन्तिम सत्ता नहीं स्वीकारते हैं । ईश्वर व्यावहारिक सत्ता है पर उसे मायापूण कहा गया 
हुँ । हाँ, ईश्वर माया के वश में नहीं होता, बल्कि स्वयं माया ईश्वर के वश में रहती हुँ 
यह ईश्वर ( सगृण ब्रह्म ) जगत्‌ का निमित्त और उपादान, दोनों प्रकार का कारण होता 
है । रामानुजाचायं के अनुसार चित्‌ और अचित्‌ ( अर्थात्‌ जोव और जगत्‌ ) दोनों ईस्वर 
का शरोर हैं और ईइवर ,उसकी अन्तर्यामी आत्मा । अतः, ईश्वर से परे और अतीत कोई 
निर्णूण ब्रह्म नहीं और न कोई माया । 

वेदान्त के शब्दों में शंकर के अनुसार ईश्वर का स्थान ब्रह्म के सन्निकट है; रामानुज 
के अनुसार ब्रह्म हो ईश्वर हैं और गोता के श्रीकृष्ण भगवान्‌ हो ब्रह्म के समान निरपेक्ष 
परम सत्‌ हूँ । 
जगतु-विचार 


पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु और आकाश पाँच तत्त्व हैं जिनसे इस जगत की रचना 
बतायो गयी है । इन पंचभूतों मे आकाश छोड़कर अन्य चारों तत्त्वों की रचना परमाणुओं 
द्वारा की गयी है । न्यायवैशेषिक दर्शन में परमाणुओं को स्थूल रूप देने के लिए अद्भुत 
शक्ति और ज्ञान की आवश्यकता मानी गयी है जिसे ईस्वर-संज्ञा दो जा सकती है । 

मीमांसक और जैन, जगत्‌ को नित्य और शाश्वत्‌ मानते हँ । वे इसकी सृष्टि नहीं 
स्वीकारते हैं। पर अन्य अधिकांश हिन्दू स्वीकारते हैं कि सृष्टि-प्रलय का चक्र चलता रहता 
है । प्रत्येक सृष्टिकाल के चार युग होते हैं, अर्थात्‌ सत्ययुग, त्रेता, द्वापरे और कलियुग; औरः 
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प्रत्येक युग के अनुरूप धर्म भी हुआ करते हैं। यह ठीक है कि ईश्वर अपने में सम्पूणं है 
और उसमें किसी बात का अभाव नहीं जिसके कारण सुष्टिरचना की आवश्यकता पु ॥ 
पर ईश्वर सर्वकालिक स्रष्टा है और अपनी शक्ति.के बाहुल्य फे वशीभूत होकर वह सदैव 
सृष्टि करता रहता है। इस सतत सर्जनात्मकता को लीला संज्ञा दी गयी है । पर ईश्वर 
को करुणामय और भक्तवंत्सल भी कहा गया है। इसलिए भक्तों के आतंक्रन्दन से विह्वल 
होकर ईइवर इस सृष्टि की ऐसी व्यवस्था कर देता है कि मानवों को ऐसा सुअवसर भास 
हो जिसमें वे अपने कमं-बन्धन से मुक्त होकर अपने निःश्रेयसू को प्राप्त कर । अतः, ईश्वर 
की दृष्टि से यह जगत्‌ ईश्वर का क्रीड़ा-क्षेत्र है, पर मानव, की दृष्टि से यह जगत्‌ मानव 
की कर्मभूमि है । मानव चाहे तो इस संसार में रहकर कर्म-बन्धन एवं अज्ञान से मुक्त होकर 
अपना निःश्रेयस्‌ प्राप्त कर सकता है । रामानुजी दृष्टि के अनुसार मानव का असली स्वरूप 
है कि वह ईश्वर-नि्भेर रहे, क्योंकि ईश्वर की दासता ही परम मुक्ति है । अतः. इस जगत्‌ 
में रहकर मानव का परम लक्ष्य है कि इस जगत्‌ को ब्रह्मामय रूप दिया जाय । रामानुजी 
वास्तववादी हैं और बे इस संसार को सत्य मानते हैँ । इसके विपरीत शंकर विश्व को माया 
समझते हूँ । परन्तु शंकर के अनुसार ब्रह्मज्ञानी अपने परमार्थदशंन से समझता है किं जगत्‌ 
मिथ्या है । जब तक ब्रह्म-ज्ञान नहीं हो जाता तब तक इस संसार को व्यावहारिक रीति से 
सत्य ही समझना चाहिए चूँकि ९९ प्रतिशत व्यक्ति वास्तव में व्यावहारिक सत्ता में ही रहते 
हैं, इसलिए जनसाघारण के लिए यह जगत्‌ सत्य है और इसमें उन्हें रहकर इस जगत्‌ कोः 
वर्णाश्रम घमं का तथा भक्ति का कर्मक्षेत्र हो स्वीकारना चाहिए । अतः, जनसाधारण के 
लिए यह जगत्‌ मानब का कर्मक्षेत्र है और मानव के लिए पलायनवाद की शिक्षा सार्थकः 
नहीं कही जायगी । ढ १ 
सांख्यदर्शन के अनुसार इस जगत्‌ के भौतिक पक्ष को प्रकृति-संज्ञा दी जा सकती है ।' 
प्रकृति में सत्त्व, रजस्‌ और तमस्‌ तीन घमं अथवा गुण हैं । प्रकृति को परिणामी नित्य कहा 
गया है, अर्थात्‌ यह नित्य परिवतनशील है । इसके विपरीत जीवों की नित्य आत्मा निष्क्रिय, 
अकर्ता और अभोगी है । मानव अज्ञानवश प्रकृति के साथ आत्मसात्‌ कर अपने को कर्त्ता. 
और सुख-दुःख भोगी समझता है । इस दृष्टि से भी जगत्‌ को सार्थक कहा गया है क्योंकि सांख्य : 
के अनुसार विद्व-व्यवस्था का मुख्य उद्देश्य है कि जीवों में विवेकख्याति हो, अर्थात्‌ प्रत्येक 
जीव को इसका भान हो'जाय कि वह अकर्ता और निष्क्रिय शुद्ध चैतन्यपूर्ण है और सभी. . 
प्रक्रियायें स्वयं प्रकृति से ही संचालित होती है। 
अतः जगत्‌ को मोक्षप्रासि का करमकषेत्र माना गया है और कठोपनिषद्‌ ३.१४ के मन्त्र 
के अनुसार विवेकानन्द का आह्वान्‌ है : 
‘उत्तिष्ठत, जाग्रत प्राप्य वरान्निबोघत', अर्थात्‌ 
उठो, जागो और तब तक रुको नहीं, जब तक लक्ष्य प्राप्त हो जाय । 
“व॒त्स, मैं चाहता हूँ लोहे की मांसपेशियाँ और फौलाद के स्नायु, जिनके 


“अन्दर ऐसे मन का वास हो, जो वज के उपादानों से गठित हो ।” 
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अतः यह संसार, सेवा और त्याग का कर्मक्षेत्र है जिसे ब्रह्ममय रूप में प्रवतित कियाः 
जाना चाहिये । 


जीव-वित्रार 


मानव को जीव कह सकते हैं । इसमें शरीर और आत्मा का योग है । शरीर व्यक्ति. 
के पूर्वजन्म के कमंसंस्कार का फल होता ह और इसी शरीर के रहने से मानव की अनन्त 
चेतना और शक्ति सीमित हो जाती है। यह है मानव-बन्धन । मानव-बन्धन बयों और कँसे 
हुआ इसका उत्तर देना कठिन है । शंकर-सांख्य के अनुसार अज्ञान ( अविद्या ) के कारण 
मानव का बंधन हुआ है और रामानुज के अनुसार बंधन कमं द्वारा हुआ । पर मानना पड़ेगा 
कि क्म भी बिना अज्ञान के बन्धन का आधार नहीं हो सकता है । अतः, शंकर अज्ञान को 
और रामानुज कमं को आदि-अनादि बंधन का आधार मानते हैं । पर दोनों ही स्वीकारते हैं 
कि मानव-बंधन का अंत अवश्य होता है । पर जन्म-जन्मान्तर के बंधन से मुक्त होने पर वयाः 
जीव का विलयन हो जाता है ? 
नहीं । मानव आत्मा अमर है और इसकी चर्चा गीता, अध्याय २:१९-२४ में बतायी :. 
गयी है कि मानव आत्मा अजर, अमर, विकार-रहित, अजन्मा और नित्य हुँ । पर अज्ञानवश 
जीव अपने को दुःखी, अशान्त और भयभीत पाता है । तब मानव का क्या कत्तव्य हूँ ? 
मानव को अपने वर्णाश्रम कत्तंव्यों का पालनकर चारों पुरुषार्थं को साकार करना. 
चाहिये । कमं पर बल देनेवाले बैदिक अनुष्ठान पर बल देते हैं, पर साथ ही साथ नैतिक गुणों 
को भी अपनाने का आदेश देते हैं । मनु के अनुसार दस नैतिक.गुणों को अपनाना चाहिये, 
अर्थात्‌ घृति, क्षमा, दम, अस्तेय, शौच, इन्द्रिय-निग्रह, धी, विद्या, सत्य और अक्रोघ । ज़नियों 
के अहिसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचयं और अपरिग्रह के पाँच महाव्रत को भी इसमें सम्मिलित 
किया जा सकता है । दो मुख्य प्रन उठते हैं : 
(क) क्या मानव अपने ही बल पर नैतिकता प्राप्त कर सकता है ? : 
(ख) जब कमं से बन्धन होता है तब कमं से छुटकारा कँसे होगा ? 
दोनों ही प्रइनों का उत्तर गीता के द्वारा दिया जा सकता है। कमं दो प्रकार के 
सकाम और निष्काम । 
सकाम कमं से बन्धन हो सकता है, पर निष्काम कमं से नहीं । निष्काम कमं भक्ति 
द्वारा सम्पन्न हो सकता हैँ । ईश्वर से बल प्राप्तकर मानवों को अपने वर्णाश्रम ध्म को निभाना 
चाहिये, अर्थात्‌ कत्तंव्यों को ईश्वर को अपितकर किसी भी कर्म को फलेच्छा नहीं रखनी चाहिये ।. 
कमंण्येवाधिकारस्ते मा फलेषु कदाचन” ।--गीता २:४७॥ - 
अर्थात्‌ कर्म करने का.ही अधिकार मानव को है, पर उन कर्मों के फल को ईक्वर को 
अपित कर देना चाहिये । यही बात कॉट महोदय ने बतायी थी कि सभी कत्ंव्यों को ईश्वर 
की आज्ञा ( आदेश ) समझकर उनका प्रतिपालन करना चाहिये । फिर रामानुज ने ईश्वर के 
अनुग्रह पर बहुत बल दिया है। ईश्वर के अनुग्रह से मानव अपने कत्तव्यों के प्रतिपालन करने 
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में समर्थ हो जाता है । प्रभु कृपा से 'मूक होइ बाचाल, पंगु चढ़ै गिरिवर गहन” । यह सिद्धान्त 
भी ईसाइयों के ईश्वरीय अनुग्रह से मिलता-जुलता है । ५5 
अतः निष्कर्ष हुआ कि ईद्वर की भक्ति के फलस्वल्प ही सकाम कर्म निष्काम कर्म में 
परिणत हो जाता है और इस निष्काम कमे के द्वारा भक्त को मोक्ष-गति प्रात होती है । 
मानव के नैतिक आचरण के सन्दर्भ में मानव की इच्छा-स्वतन्त्रता के विषय में सामान्य 
और विशिष्ट रूप में प्रइन उठाया जाता है । 

१. जब मानव पूर्वंकमंसंस्कार के फलस्वरूप जकड़ा हुआ रहता हैं तब वह किस प्रकार 

किसी भी काम के करने में स्वतन्त्र हो सकता है ? 

२. रामानुज के अनुसार जीव का स्वभावगुण है कि ईश्वर के शरीर-रूपी अंग के 
आधार पर वह ईश्वर पर एकदम निभेर रहे तब इसी अति निर्भरता के कारण उसमें 
( जीव में ) किस प्रकार इच्छा-स्वातंत्रय सम्भव हो सकता है ? 

इन दोनों प्रइनों का उत्तर पूर्व में ही दे दिया गया हुँ ( पृ० २९-३१ ) जिसकी यहाँ 
पुनरावृ त नहीं करनी चाहिये । 
अशुभ की समस्या म ; 

सांख्य दर्शन, के अनुसार जो अति प्राचीन दरशन है, जीवन दु:खमय हैँ और इसमें विशेष 
दुःखत्रय की चर्चा की गयी है, अर्थात्‌ आध्यात्मिक (शारीरिक एवं मानसिक व्याधि, तृष्णा, क्रोघ 
इत्यादि से उत्पन्न), आधिभौतिक (प्रकृति से उत्पन्न) और आधि-दैविक (पारलौकिक सत्ताओं से 
उत्पन्न जिसमें प्राकृतिक प्रकोप, उदा० बाढ़-सूखा, महामारी इत्यादि) । जीवन में सत्र दुःख को 
देखकर जुद्ध भगवान्‌ ने जरा-मरण का सन्देश दिया था। चूँकि सांसारिक जीवन को सर्वथा 
दुःखमय समझा गया है, इसलिए भारतीय धर्मदर्शन को निराशावादी समझा गया है। 
यहाँ इतना ही भर स्मरण रखना चाहिये कि दुःख का सन्दर्भ मुवित-प्राप्ति का सन्देश है। 
इस प्रकार के सन्देश में सभी घमो में संसार को निस्सार समझा गया है । यह कोई हिन्दू 
धर्मदशंन की विशेषता नहीं है । इसके विपरीत अन्य धर्मों की अपेक्षा इसमें मुक्ति-मागं. 
एवं मुवित की वास्तविकता पर बल दिया गया है और मुक्तिदशा को आनन्द की संज्ञा दी 
गयी है । फिर सिद्धान्ततः हिन्दू धर्म में नरक की यातना का प्रावधान नहीं है क्योंकि जीव 
अपने कमो के फलों को जन्म-जन्मान्तर जोवन में भुगत लेता है । 
चूँकि जीव के अनेक जन्म होते हैं और फिर सृष्टि-प्रलय का कालगत चक्र चलता ही 
रहता है, इसलिए इस विधान में ईश्वर नहीं, स्वयं मानव अपने ही पूर्वकर्मों का फल भोगता हैं। 
इसलिए मानव हीं जीवन की सभी अशुभ घटनाओं तथा अशोभन एवं अप्रिय तृष्णाओं का 
उत्तरदायी रहता है। इसकी तुलना में जहाँ एक बार ही ( नबीमूलक धमं में ) ईश्वर द्वारा 
सृष्टि का मन्तव्य है वहाँ किसी न किसी रूप में ईश्वर मानव अशुभ का कर्ता और उत्तरदायो 
हो जाता है। इस मत को ईश्वरवाद में दोषपूणं समझा जायगा। फिर इसी एक जीवन में 
मानव को परीक्षा सेःभुजरबा मढ्ता)दै और: बसफ़र हो 'जानि-पर. नबीमूलक धर्मों में शाश्वत 
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नरक-यातना का प्रावधान किया जाता है । पर परम करुणामय ईश्वर किस प्रकार अपने ही 
हाथों से सृष्ट मानव को शाश्वत नरक-पीड़ा में देखकर चुपचाप रह सकता हैं? ईश्वर स्वयं 
क्रूर प्रकृति वाला सिद्ध हो जाता है । अतः हिन्दू विचारधारा में मानव अपने ही भाग्य का 
निर्माता है, अपने अशुभ का जन्मदाता है और उसे ही या तो अपने कर्मों का दुःख भुगतना 
पड़ता है या ऐसा प्रयास करना पड़ता है कि उसे दुःखों से छुटकारा मिल जाय! यदि 
हिन्दू धमंदशंन के इस सिद्धान्त को ब्रह्मचर्य और गाहंस्थ आश्रम का. सन्देश मान लिया जाय 
ती मानव अपने ऐहिक जीवन का स्वयं निर्माता कहा जायगा । वास्तव में निरीइवरवादी जैन 
और बौद्ध धर्मो में मानव स्वयं अपना विधाता कहा गया है । बुद्ध भगवान्‌ का अन्तिम सन्देश 
है, अप्पो दीपो भव! । द 

हिन्दू मत में जीवन दुःखमय है । इसका तात्पर्य यह नहीं है कि जीवन में सुख नहीं 
पाया जाता है । यदि ऐन्द्रिय सुख तथा बौद्धिक सुख नहीं होता तो जीवन की लालसाः ही क्यों 
होती,--भव-तुष्णा ही क्यों रहती । पर जरा और अन्त में मरण भी अनिवायं हुूँ। जातस्य ` 
हि धवो मृत्युः ( जन्म लेनेवालों की मृत्यु भी निश्चित ही है ) । चूँकि इस सन्दर्भ में जन्म, 
जन्मान्तर को निश्चित मन्तव्य स्वीकारा गया है, इसलिए जीवन को सिद्धान्ततः दुःखमय समझा 
गया है और मानव को ही अपने भाग्य का दोषी ठहराया गया है 1 


कठोर कर्मवाद स्वीकारने पर नियतिवाद निखर आता है औंर वर्ण-विचांर की आधारः 
भूमि में शूद्रों को इस जीवन में किसी प्रकार की आशा नहीं दिखती है । पर सर्वप्रथम देखा: 
जाता है कि वर्ण-विचार सिद्धान्ततः जन्मना है, न कि कमंणा । द्वितीय चूँकि ब्राह्मण भी जरा- 
मरण के शिकार होते हैं, इसलिए उन्हें भी सांसारिक दुःख से. . मुक्ति की आवश्यकता. दिखाई 
देती है । यहीं ईश्वरवाद की उपयोगिता देखी जाती हैं । 


` सर्वप्रथम, ईश्वर कर्मफलदाता है । यदि इतनी ही दूर तक ईश्वर की आवश्यकता होती, 
तो निरीश्वरवादी मीमांसकों की ही बात सही होती कि पूर्वकर्म-संस्कार ( अदृष्ट ) अपू्व के 
रूप में अपने आप शुभ-अशुभ में परिणत होते रहेंगे और ईश्वर की आवश्यकता नहीं समझीः 
जा सकती है । पर ईश्वरवादियों के अनुसार भवित सें द्रवित होकर अपनी अनुग्रह-शक्ति के. 
दान से ईश्वर अपने भवतों का गजेन्द्र-मोक्ष कर देते हैं 


शंकर अद्वैतवादी थे। उनके अनुसार दो प्रकार से अशुभ सांसारिक जीवन का अन्त 
हो सकता है । - यदि साधक इस एकमात्र. उद्देश्य से ईश्च रोपासना करें कि ईश्वर-कृपा से उन्हें 
बह्मज्ञान प्राप्त हो जाय, तो साधकों को क्रममुबित प्राप्त हो सकती है अर्थात्‌ सर्वप्रथम उन्हें 
बैकुण्ठवास मिलता हैं और तब सृष्टिविलयन के बांद उन्हें शाश्वत मोक्ष प्राप्त हो जाता है, 
पर हांकर स्वयं भी ईश्वरोपासक थे, पर उन्होंने ईव्वस्वाद में त्रुटियाँ देखीं। इसलिए 
दुःखत्रय से मुक्ति प्राप्त करने के लिए ज्ञान को ही अपनाया, जिसका उल्लेख सांधन-चतुष्टयः 
तथा उपाय-त्रय के रूप में किया गया है । 
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मोक्ष-विचार 

मोक्ष, मुक्ति, त्राण इत्यादि शब्दों से अर्थ होता है छुटकारे का । तब छूट किससे ? 
स्पष्ट है. सांसारिक बन्धन से, जिसे दुःखमय स्वीकारा गया है। चूँकि सांसारिक जीवन दुःखमय 
बन्धन है, इसलिए मोक्षगति को आनन्द गतिं कहा जा सकता है । इस सन्दर्भ में पहला प्रश्न 
'है कि मानव सांसारिक बन्धन में कैसे पड़ा ? 

सांसारिक बन्धन अथबा मानव दुःख को अनादि और सान्त माना गया हैं। क्या 
इसकी व्याख्या हो सकती है ? 

१. नहीं, क्योंकि भारतीय धर्मो का यह मन्तव्य है और इसी को स्वीकारने पर इन 
धर्मों के अन्य विचार सम्भव होते हैँ । मन्तव्यों की सर्वमान्यता तभी सिद्ध होती है, जब इसके 
आधार पर लक्ष्यःप्राप्तिं हो जाय बन्धन के साथ मोक्ष-विचार अवियोज्य रीति से लिपटा 
हुआ है । इंसमें जीवन्मुवित भी चली आती हैँ जिसकी वास्तविकता को सिकन्दर के 
अनुयायियों ने अपनी आँखों से देखा। अतः, मोक्ष की सार्थकता के साथ दुःख अथवा बन्धन का 
मन्तव्य सिद्ध स्वीकारा जा सकता हूँ । ` १ 

२. द्वितीय, भारतीय धर्मो का उद्देश्य पूर्णतया व्यावहारिक अथवा चिकित्सीय है, 
अर्थात्‌ रोगी को अच्छा करना ही इसका मुख्य उद्देश्य हैं और तत्त्व-मीमांसात्मक आधार को 
खोजना व्यर्थं का समय गवाना बताया गया हँ । इससे यह निष्कर्ष नहीं लगाना चाहिए कि 
दुःखत्रय पर विचार नहीं किया गया है । 

दुःख का प्रमुख और अन्तिम निदान अविद्या अथवा अज्ञान है । सांख्य के अनुसार 
शुद्ध आत्मायें अज्ञानवश अंथवा बिना प्रकृति और आत्मा के भेद को जाने हुए अपने आपको 
प्रकृति के क्रियाकलाप के साथ आत्मसात्‌ कर लेती हैं । आत्मा का स्वरुप ही है कि वह 
अजन्मा, नित्य, निष्क्रिय और शुद्ध चैतन्य हो । पर प्रकृति के साथ अविद्या के वश में आ जाने 
पर जीच प्रकृति की क्रियाओं के साथ आत्मसात्‌ करके सुख-दुःख का भोगी हो जाता है । जब 
तक अज्ञान दुरः -नहीं हो जाता, अर्थात्‌ प्रकृतिपुरुष के विभिन्न स्वरूप की विवेक-ख्याति 
(ज्ञान ) नहीं हो जाती, तबःतक मानव अपने कर्म के अनुसार दुःख भोगता रहता है । 

घ्यानयोग्य बात हैँ कि मानव पापी” नहीं, वरन्‌ अज्ञानी होने के कारण दुःख झेलता है । 

सांख्य द्वारा प्रतिपादित बन्धन-विचार अध्निकांश  हिन्दू-परम्परा में देखा जाता है 
और शंकराचार्य ने भी इस मत को अपनाया है । इसके विपरीत, रामानुज के अनुसार कर्म 
ही बन्धन का प्रारम्भिक कारण है । स्पष्ट तो नहीं, पर अनुमानतः कहा जा सकता है कि. 
रामानुज के अनुसार मानव का सारतत््व हैं कि वह ईश्वर पर निर्भर रहे, उसमें ईश्वर के 
प्रति दासभाव पाया जाय । इसके विपरीत जब मानव अपने को इस्वर से बिछुड़ कर, अपने 
प्रकाशपुञ्ज ईक्वर से विमुख होकर, अपने को स्वतन्त्र जीव मावकर, अपने को अपना भाग्य 
विधाता मानने लगता हैं तभी वह कमंबन्धन में पड़ जाता है। पद न लिन को CE 
विमुखी होना ही कहा जा सकता है । यह मत ईसाई धमं से बहुत मेल खाता है । 
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जो भी बन्धन की व्याख्या हो इससे मुक्ति प्रास कर लेना अनिवायं माना गया है । 
दुःख मुक्ति से तात्पयं है दुःखों का अन्त और आनन्द को प्राप्ति। भोक्ष-प्राप्ति के तीन मार्ग 
चताये गये हैं, अर्थात्‌ कमंयोग, भक्तियोग और ज्ञान-योग । शंकर के अनुसार मोक्षसांघन 
करने की चेष्टा को योग-संज्ञा दी जा सकती है और तिलक के अनुसार कर्म-कुशलता को 
'योग' कहा जा सकता है । शंकराचाय ने इन तीनों मार्गो को दो भागों में विभक्त किया हैं, 
अर्थात्‌ प्रवृत्ति-मार्गं और निवृत्ति-मागं । प्रवृत्ति-मार्ग में इच्छा-पृत्ति का अंश विशेष होता हुँ; 
उदा०, कमं के अनुसार स्वर्गू-प्रासि तथा भक्ति के आधार पर बैकुण्ठवास को जीव की 
परमगति समझी जाती है। परन्तु इन दोनों में 'इच्छा-पू्ति का सन्देश है । शंकर के 
अनुसार स्वगं-प्राप्ति नश्‍्वर है और किसी भी कमं से अजित लक्ष्य-प्रासि नश्वर ही हो सकती 
है । इन दोनों ( कमं और भक्तियोग ) की तुलना में ज्ञानमार्ग या योग को निवृत्तिमागं 
कहा गया हुँ जिसे सर्वकर्मसंन्यास अथवा सर्वकर्मफल-त्याग बताया गया है । ज्ञान को शंकर 
ने किसी प्रकार की क्रिया (कर्म ) नहीं माना है । इसलिए ज्ञान से प्राप्त मोक्ष अजित 
` नहीं हुं, पर यह जीवों की नित्य, शाश्वत, अनुत्पन्न स्थिति है जो मानव के बन्धन काल में 
पायी जाती हूँ, पर मानव उससे अनभिज्ञ रहता हँ । मानव की शाश्‍वत दशा ब्रह्मन्‌गति हूँ । 
ब्रह्मगति की झलक निविकल्पक प्रत्यक्ष, सुषुप्ति तथा तुरीयावस्था में मिळती हूँ । 


रामानुज के अनुसार भक्तियोग ही मोक्ष-प्राप्ति का मुख्य साधन है । हाँ, इस 
भक्तियोग में कमं, भक्ति और ज्ञान तीनों का समुच्चय है। शंकर कर्मज्ञान के समुच्चय के विरुद्ध 
हुँ । उनके अनुसार, कर्म और भक्ति, प्रारम्भिक तथा औपक्रमिक ( ए7९47३६01/ ) 
साधन हैं । कमं से चित्त विमल हो जाता और भक्ति से ईश्वर कृपा के द्वारा मानव में विमल 
विवेक जग जाता हैँ। पर केवळ ज्ञान से ही मुक्ति मिळती है, अर्थात्‌ साधना-चतुष्टय और 
उपायत्रय से ही ब्रह्मज्ञान प्राप्त हे. सकता है । 


रामानुज और शंकर के बीच मोक्ष-स्वख्प के सन्दर्भ में भी मतभेद है । रामानुज के 
अनुसार, जीव वैकुण्ठवास में रहकर, ईश्वर-सानिध्य प्राप्त-कर संरक्षित रहता है। इसके 
विपरीत, शंकर के अनुसार जीव ब्रह्म हो जाता है । इस ब्रह्म-गति में जीवों का नाम-रूप का 
अन्तर दूर हा जाता हूँ। जिस प्रकार नदियाँ समुद्र में मिलकर विलीन हो जाती हैं, उसी 
प्रकार जीव भी ब्रह्म में लीन हो जाता है । जिस प्रकार कुम्भ के फूट जाने प्र कुम्भ का 
जल, जल में समा जाता है, उसी प्रकार जीवरूपी घट के टूट जाने पेर जीव ब्रह्म में लीन 
हो जाता है । शंकर के मत को लयवाद कहा जाता है । 'लयवाद' से अथं है जीवों की पूर्णता 
जिस प्रकार नाली का पानी गंगा में जाकर गंगा-जल हो जाता है, उसी प्रकार जीव ब्रह्म में 
लीन होकर ब्रह्म हो जाता है । 

मुक्ति का स्वरूप- शंकर के अनुसार, मुक्ति पारमाथिक दशा है जो कूटस्थ, नित्य, 
आकाश के तुल्य सवंव्यापी, सभी विकारों से. रहित, नित्य तृप्तिमय, निरवयव और 
स्वयंज्योति है । यह मुक्ति की दशा तीनों कालों में अबाधित रहकर एकरस रहती हूँ । 
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मुक्ति सम्पूर्णं आनन्द और तृप्ति की दशा है क्योंकि इसमें किसी वस्तु की अपेक्षा नहीं 
रहती है । फिर, शंकर के अनुसार, इसमें न घमं रहता है और न अघम, न भूत, न 
वर्तमान और न भविष्य है; यह मोक्षगति अशरीरी अवस्था होती है । चूंकि ब्रह्म कालातीत 
होता है, इसलिए ब्रह्मप्राप्त साधक भी काल से परे हो जाता हैँ। मुक्तिदा जीव की 
कोई बाह्य लक्ष्यगति नहीं है। यह उसकी शाइवत्‌ और नित्य दशा है जिसे वह अज्ञानवश 
नहीं जानता है । जैसे किसी के गले में हार हो और यह न जानकर वह उसे सब जगह 
ढुँद्ता फिरे और नहीं पावे; उसी प्रकार प्रत्येक जीव शान्त ब्रह्म हैँ और श्रमवश अपनी 
शान्ति सांसारिक वस्तुओं और वासनाओं में ढूंढ़ता फिरता है । पर, जिस प्रकार गळ का हार 
पार्कर व्यक्ति हार खोजना छोड़देता है उसी प्रकार ब्रह्माप्रासि के बाद समी वासनाए ओर 
काम्य कमं समाप्त हो जाते हैं । फिर इस बात को बताने के लिये कि मुवित जीव की नित्य 
अवस्था है 'दसवें आदमी” की उपमा दी जाती है । मान लीजिए, दस आदमी हैं और उनमें 
से एक सबको गिनने लगता है तो अपने को छोड़ देता है और बार बार गिनने पर भी नौ 
ही आदमी पाता है । वह दसवें आदमी की खोज करने लगता है । उसको इस विडम्बना को 
देखकर चतुर बताता है, दशमस्त्रमसि' ( तुम्हीं दसवें आदमी हो ) । ठीक इसी प्रकार गुरु 
से तत्त्वज्ञान प्राप्त कर साधक 'कोऽहम्‌' के प्ररन के उत्तर को बब्रह्मास्मि' में प्राप्त कर लेता है। 
फिर, मोक्षगति को धमं-अधमं से परे बताया गया है । इसकी व्याख्या जीवन्मुक्ति के 
सन्दर्भ में की जायगो । मुबित के कई प्रकार बताये गये हैं, अर्थात्‌ विदेहमुनित और जीवन्मुक्ति । 
फिर मुक्ति को सद्योमुक्ति और क्रममुनित में बाँटा गया हैं। 'सद्योमुक्ति' वह है जिसमें सच्चा 
ज्ञान होने के साथ जीव, जगत्‌ और ईदवर सभी तिरोहित होकर केवल ब्रह्म-अबाधित 
परमसत्ता रह जाती है । जीव, जगत्‌ और ईश्वर सपंवत आरोपित अध्यास हैं. जो जीव द्वारा 
अज्ञानवश एकमात्र परब्रह्म के अधिष्ठान पर आधृत रहते हैं । सच्चा ज्ञान हो जाने पर अध्यास 
समाप्त. हो जाता है; जीव भी अपने-अपने सीमितपन को छोड़ देतां है, वा्नाविहीन होकर 
अकतुंत्व-को प्राप्त करता है । ऐसे ज्ञान के हो जाने पर उसी क्षण मुसितिप्राप्ति मानी जाती है 
और इसे 'सद्यौमुक्ति' संज्ञा दी जाती है, अर्थात्‌ इसे ज्ञानसमकालमुक्ति कहते हैं क्योंकि ज्ञान 
के क्षण के साथ सद्योमुनित हो जाती हूं। 'क्रभमुक्ति' कई दशाओं के क्रम से होकर प्राप्त 
होती है । चूंकि ज्ञान से सद्योमुक्ति होती है इसलिए इस प्रकार की क्रममुनित सगुणोपासना- 
मुलक होती है। परन्तु हमलोगों ने देखा है कि भबित मुवित का साधन अवश्य है, पर बिना 
ज्ञान के मुक्ति नहीं हो.सकती है । इसलिये क्रममुक्तिं को सद्योमुक्ति का पूर्वंचरणः माना जायगा । 
यदि सद्योहुक्ति को हम ज्ञानसमकालमुबित कहें तो धया हम कह सकते हैँ कि सभी 
स्थलों पर ज्ञान के साथ विदेहमुवित हो जाती है ? विदेहमुक्ति का साधारण अर्थ होता है कि 
शरीर (स्थूल और सूक्ष्म) त्यागने के बाद किसी भी प्रकार के अज्ञान न रहने से फिर किसी 
प्रकार का जन्भ नहीं होता है और मुक्त साधन परब्रह्म हो जाता है। इसके विपरीत 
ज्ञीव(मुक्ति' की भी कल्पना की गयी है । जीवन्मुबित वह ज्ञानी है जो इस शरीर में भी मुक्ति 


प्राप्त कर लेता है। जीवन्मुक्ति की कल्पना. द्वारा सन्तों कें जीवन तथा घार्मिक ज्ञानियों को 
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यथेष्ट स्थान दिया गया है । जनक, विदुर, धर्मव्याध तथा सुलभा को जीवन्मुक्तों का उदाहरण 
माना जाता है । घर्म-दर्शन के दृष्टिकोण से -जीवन्मुक्ति शांकर सिद्धान्त के अर्थेनिरूपण में 
सहायक होती है । जीवन्मुक्त व्यक्ति कोई भी सिद्धान्ततः परीक्षित कर अद्वैतवादी वेदान्त के 
निष्कर्ष को सत्यापितमिथ्यापित कर सकता है और हम शंकरीय सिद्धान्त के सत्यापन के लिए 
जीवन्मुक्ति को कसौटी बनायेंगे । परन्तु अभी यहाँ हम इसके स्वरूप की व्याख्या करेंगे । 


जीवन्मुक्ति का स्वरूप--शांकर सिद्धान्त के अनुसार मुवित की अवस्था में साधक 
घमं-अघमँ से परे तथा स्वतन्त्र हो जाता है । जीवन्मुवित में शरीर.रहता है और जब तक 
शरीर रहता है तब तक कमं अवदय होंगे और जब कर्म होंगे तो क्यों नहीं इनमें घर्म-अघम का: 
विचार किया जायगा ? इस प्रइन को शांकर सिद्धान्त के अनुसार निम्नलिखित रूप से स्पष्ट 
किया जा सकता है। 

तीन प्रकार के कमंसंस्कार माने गये हैं; अर्थात्‌ संचित, संचीयमान और प्रारब्ध । 
ब्रह्मज्ञान हो जाने के बाद संचित कंमं--जो पुवंसंस्कार और पूर्वकमं के फलस्वरूप उत्पन्न होते 
हैं--निष्फल हो जाते हैं । इसकी उपमा भुने हुए बीज से की गयी है । जिस प्रकार अग्नि में 
भुने बीज से पेड़-पौधा नहीं उत्पन्न होता उसी प्रकार ज्ञान द्वारा विनष्ट संचित कमं भी पुनर्जन्म 
उत्पन्न करने में असमथं होते हैं । इसी प्रकार, जो कमं इस जीवन में संचित होते जा रहे हैं 
वे संचीयमान कर्म भी ज्ञानाग्नि से नष्ट हो जाते हैं । परन्तु वे कर्म जिनका फल उत्पन्न होना 
प्रारम्भ हो गया है, तब तक क्रियाशील रहेंगे जब तक उनका वेग जारी रहेगा । जैसे बिजली 
के चले जाने के बाद भी पंखा तब तक चलता रहता है जब तक पहले की वेगशक्ति समाप्त 
नहीं हो जाती है उसी प्रकार प्रारब्ध कमं अपनी वेग्गति के क्षीण हो जाने तक जारी रहते 
हैं और इसी प्रारब्ध . कर्म-के फलस्वरूप शरीर जारी रहता है । प्रारब्ध कमं की वेगगति के 
समाप्त होते ही विदेहमुक्ति हो जाती है । परन्तु जीवन्मुक्ति के क्षीण होते हुए प्रारब्ध कर्म 
से कोई नया संचीयमान कमं नहीं उत्पन्न होता जिससे पुनजन्म की सम्भावना हो। 
जीवन्मक्ति भले ही आपाततः अन्य जीव के समान दीखे, लेकिन उसकी गति सवँथा भिन्न 
होती है । जैसे जली हुई रस्सी की ऐंठन पूवंवत्‌ रह जाती है उसी प्रकार जीवन्मुक्ति भी 
पूर्ववत्‌ दीखता है । लेकिन उसके कर्म से कुछ नया निर्माण नहीं होता । चूँकि पूर्वागत्‌ क्षीयमाण 
` बैग से उत्पन्न कोई नया फल नहीं होता और बिना फल को ध्यान में रखे किसी कमं को 
अच्छा-बुरा नहीं कहा जा सकता, इसलिये जीवन्मुक्ति कर्म को भी धर्म-अधर्म' संज्ञा नहीं 
दी जा सकती । 

ब्रह्मप्राप्त विद्वत्सन्यासी किसी एकरूप को नहीं धारण करता । कोई सामाजिक बन्धन 
को मानता है, तो कोई मस्त विचरण करता है; कोई सिद्ध महात्मा होता है, तो कोई ध्यान 
में निमग्न सभी सामाजिक कर्मों के प्रति उदासीन । अतः, जीवन्मुक्तो के कर्मो की कोई कसौटी 
नहीं हो सकती है जिसके आधार पर उनके कर्मों को बुरा-अच्छा कहा जाय ।' बात यह है कि 
नैतिक विचार जीव, जगत्‌ और ईश्वर को व्यावहारिक रीति से सत्य मानकर सम्भव होता है । 
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जब जड़, जीव और ईश्वर का विचार तिरोहिंत हो जाता है तो घर्म-अघर्म का नैतिक भेद ' 
भी समाप्त हो जाता है। दूसरे शब्दों में, जब तक जीव सीमित रहता है, उसमें अपनी 
उद्देक्य-आपूति की आवश्यकता रहती है । उसका कर्म काम्य तथा उसके संकल्प से संचालित 
होता है । परन्तु जब सीमितपन दुर हो जाता है तब उसमें न तो कोई उद्देश्य होता है, न 
संकल्प और न कोई कामना । उसका कर्म अब “उसका' नहीं प्रत्युत ब्रह्म से संचालित होता 
है । इसलिये उसके कमं को शुद्ध निष्क्राम कमं कह सकते हैं । स्वयं जीवन्मुक्त को अपनी 
क्रिया का कोई भान नहीं होता । उसमें भाव रहता है: 'नैवकिञ्चित्करोमीति' ( अर्थात्‌ मैं 
कुछ भी नहीं करता हूँ ).। वह कर्मो का कर्ता नहीं, केवल निमित्त रह जाता है । ऐसी 
अवस्था में निमित्त कायं को कैसे 'धर्म-अधमं' संज्ञा दी जाय ? 
यद्यपि उपर्युक्त कारणों से जीवन्मुक्त के कमं को 'घ्म-अघमं' संज्ञा नहीं दी जा सकती, 
किन्तु उसके कमं को अधमं कहा ही नहीं जा सकता । इसका कारण हैं कि अघमं अविवेक से 
उत्पन्त होता है और जीवन्मुक्त का कार्य पूर्ण विवेकज्ञान से संचालित होता है। फिर : 
जीवन्मुक्त के कमों से सर्वभूतहित तथा लोकसंग्रह का ही प्रतिपालन होता है । वस्तुतः शंकरीय 
मत के अनुसार विश्व-कल्याण के हेतु जीवन्मुक्तों का कमं अनायास तथा अनिवार्यतः होता है 
और यही बात “भगवद्गीता' ( १२:३-४ ) से भी पुष्ट होती है । 
कोई भी साघना एकाएक नहीं होती । लक्ष्यप्रापि क्रमिक हुआ करती है । इसलिए 
सर्वप्रथम, जीवन्मुक्ति की पाण्डित्य, बाल्य और मौन तोन अवस्थाएं वर्णित की गयी हुँ ! 
पाण्डित्य-अवस्था में श्रवण-मनन के द्वारा श्रुति तथा महावावयों का ज्ञान प्रास किया जाता 
है। परन्तु कोरे सैद्धान्तिक ज्ञान से ब्रह्मलाभ नहीं हो सकता। इसलिए साधक को चाहिए 
कि वह वासनाओं से मुक्त होकर बालकों के समान पवित्र हो तथा ज्ञानप्रापि की ग्रहणक्षमता 
प्राप्त करें । जब तत्त्वज्ञान को प्राप्त करने की ग्रहणक्षमता हो जाती.है और जब ब्रह्म प्रात 
हो जाता है तब साधक मुनि हो जाता है, अर्थात्‌ मौन रह जाता है । इसका कारण है कि 
ब्रह्म में न कोई बाह्य और न आन्तरिक भेद है और भतः इस निरवयव सत्ता में ज्ञाता-ज्ञेय 
का भी भेद नहीं रह जाता है, इसलिए जीवन्मुक्त ब्रह्म प्राप्त कर मौन रह जाता है, अर्थात्‌ 
जीवन्मुक्ति की दशा अनिवंचनीय होती है । 
फिर जीवन्मुक्तों को भी ब्रह्मविद्‌, ब्रह्मविद्दर, ब्रह्मविद्रीयान और ब्रह्मविद्वरिष्ठ-इन 
चार वर्गो में बाँटा गया है । ब्रह्मविद्‌ वे जीवन्मुक्त हैँ जिन्हें यह तत्त्वज्ञान हो गया है कि 
ब्रह्म ही एकमात्र सत्ता है और जगत्‌ मिथ्या । अन्तिम तीन. अवस्थाएँ जीवन-मुक्तों की 
निविकल्पसमाघि पर निर्भर करती है। ब्रह्मविद्वर वे जीवन्मुवत हैं जो सायं ही निविकल्प- 
समाधि से उठकर चेतना ग्रहण करते हैँ । ब्रहमविद्वरीयान वे जीवन्मुक्त सिद्ध पुरुष हैं जिन्हें 
चेतना में छाने के लिए बरबस उनकी निविकल्पसमाघि को भंग करना पड़ता है । ब्रहाविद- 
रिष्ठ वे जीवन्मुक्त हैं जिनकी समाधि को बरबस भी नहीं भंग किया जा सकता । इस 
समाधि को इसलिए 'निविकल्प' कहा गया है कि ब्रह्म का कोई निश्चित रूप तो होता नहीं, 
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इसलिए विषय के अनिश्चित, अकथनीय तथा अद्वैत होने के कारण समाधि.भी निविकल्प 
हो जाती है। फिर समाधि भंग हो जाने पर जीवन्मुक्त को इस संसार की चेतना अवश्य 
रहती है; परन्तु समाधि का प्रभाव इतना गहरा और व्यापक रहता है कि इस संसार की 
असारता भूली नहीं जा सकती । 


कुछ वेदान्तियों ने जीवन्मुक्ति के प्रति यह आपत्ति उठायी है कि यदि ज्ञान हो जाने के 
बाद भी शरीर संरक्षित रह जा सकता है तो कौन जाने विदेहमुक्ति के बाद भी सूक्ष्म 
शरीर अवरिष्ट रहे ? इस आपत्ति का प्रत्युत्तर करने के लिए 'विदेहमुक्ति' की ही व्याख्या 
ऐसी की गयी है कि जीवन्मुर्कित के सम्बन्ध में आपत्ति नहीं उठायी जा सके। स्वयं शंकर ने 
मुक्तिदा को 'अशरीरी' कहा है तो बया जीवन्मुक्ति की कल्पना अयौक्तिक नहीं प्रतीत 
होती है ? इस आपत्ति का समाधान करते हुए बताया जाता है कि मुक्ति तत्त्वज्ञान से 
उत्पन्न होती है और तत्वज्ञान से अज्ञान का विलयन होता है, न कि शरीर काः। अतः, 
तत्त्वज्ञान द्वारा उस अज्ञान का विनाश हो जाता है जिस अज्ञान के कारण जीव अन्नमय- 
प्राणमय शरीर आदि के साथ अपनी आत्मा का आत्मसात्‌ कर लेता है ! इसलिए मुक्ति में 
इस बात की निश्चितता हो जाती है कि आत्मा शरीर और उसकी वासत्ताओं से मुक्त 
होकर फिर पुनर्जन्म के चक्कर में नहीं पड़ेगी । इसलिए चाहे विदेहमुक्ति हो या जीवन्मुक्ति, 
तत्त्वज्ञान से सद्यः शरीरविनाश ध्वनित नहीं होता है, केवल पुनर्जन्म की सम्भावना का 
विनाश ही इसका मुख्य अर्थ होता है । इसलिए सम्भव है कि विदेहमुक्त में मुक्त साधक का 
सुक्ष्म शरीर उसी प्रकार जारी रहे जिस प्रकार जीवन्मुक्ति में उसका शरीर पूवं के प्रारब्ध कर्म 
के फलस्वरूप जारी रहता है । शरीर का विनाश प्रारब्ध कमं के क्षीण हो जाने पर ही होता : 
है। इसलिए यदि “मुक्ति” का मुख्य अथं हो पुनर्जन्मविनाश, तो जीवन्मुक्ति को पूर्ण मुक्ति का 
पूर्वाभास और उसकी सच्चाई का ठोस प्रमाण कहा जा सकता है । 

शांकर वेदान्त के प्रकथनो का अर्यनिरूपण--शांकर अद्वैतवाद सम्भवतः शंकर और 
बौद्धदशन के पूर्व उपनिषदों में ही बीजरूप में निहित है । इसलिए हजारों वर्ष के मनीषियां 
से सिचित अद्वैतवादी घमंदशंन की आलोचना थोड़े शब्दों में नहीं की जा सकती । परन्तु 
यदि 'अर्थनिरूपण' का अभिप्राय हो कि सार्वजनिक तथा पुनरावृत्य अनुभूतियों द्वारा शंकरी य 
मुत्रितसिद्धान्त का सत्यापन-मिथ्यापन किया जाय तो विद्रेहमुक्ति सत्यापन-मिथ्यापन का विषय 
नहीं हो सकती है ।. चूँकि जीवन्मुक्ति विदेहमुक्ति का पूर्वरूप है, इसलिए जीवन्मुक्ति के ही 
अर्थनिख्पण द्वारा शंकरीय मुक्तिसिद्धान्त को अर्थपूर्ण सिद्ध किया जा सकता है। जीवन्मुक्ति 
की अवस्था में अनुभूति अद्वैत तथा अनिवंचनीय होती हे। यहाँ जीवन्मुक्त स्वयं ब्रह्म में 
किसी प्रकार का--इसके भीतर या बाहर--मेंद नहीं रहता है । इसलिए यहाँ ज्ञाता-ज्ञे 
सम्बन्ध. नहीं रहता । अतः शंकरीय सिद्धान्त के अद्वेतवादी प्रकथन को किसी ज्ञेय से सम्बद्ध 
वर्णनात्मक प्रकथन नहीं कहा जा सकता हे। यहाँ साधक एक ऐसी स्थिति अभिव्यक्त कर 
सकता है जिसमें नानात्व, जगत्‌ तथा लिप्साओं के प्रति पराङ्मुखता प्रतीत होती है, अर्थात्‌ 
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अद्वैतवादी प्रकथन आत्मकथात्मक ही हो सकते हैँ । इस आत्मकथन का अधैनिरूपण व्यवहार 
के अध्ययन के ही आघार पर निश्चित किया जा सकता है । शंकरीय सिद्धान्त के अनुसार, 
व्यवहारलक्षण का उल्लेख है, जिसके अनुसार, मुक्तिभाव को परीक्षा की जा सकती है । 
सर्वप्रथम, बताया गया है कि जीवन्मुक्त लोकसंग्रह के लिए कमं करता है, पर इसके 
लिए उसके अन्दर कोई चाहं नहीं रहती । वह सभी स्थलों पर ब्रह्म को ही देखता है : 
“इशावास्यमिदं सवंम्‌' । इसलिए वह समदशंन प्राप्त कर कायं करता है और उसे इसका विचार 
नहीं होता कि उसका कार्य कब प्रारम्भ होता है और कब समाप्त । इसलिये उसमें अकतुंत्वभाव 
देखा जाता है अथवा 'नैव किचित्करोमीति' । इस निलिप्तता, निःस्पु हा की जाँच फल के प्रति 
अनासक्तिभाव या व्यवहार से की जा सकती है । 
जीवन्मुक्त गर्मी-सर्दी से अप्रभावित रहता है, रागद्वेष से मुक्त होकर कठिन-से-कठिन 
परिस्थितियों में भी शान्त रहता है। इसे 'तितिक्षा' कहते हैं । इसका ज्वलन्त उदाहरण 
महावीर तीर्थंकर के जीवन में देखा जाता है । 
यह ठीक है कि जीवन्मुक्ति म्रें अपार शक्ति तथा सिद्धियाँ प्राप्त हो सकती हैं, परन्तु 
-वह उनका कभी भी दुरुपयोग नहीं कर सकता है । उसमें धमं तथा शुभ व्यवहार उसी प्रकार 
अनाथास ख्प से पाये जाते हैं जैसे सुगन्धित फूल में सुगन्ध, अर्थात्‌ अनैतिक कार्य की अक्षमता । 


चूँकि जीवन्मुक्त ब्रह्म प्रास होता है और ब्रह्म के अतिरिक्त अन्य कोई सत्ता नहीं होती 
जिससे किसी भी प्रकार की आशंका उत्पन्न हो, इसलिए जीवनमुक्त निभंय रहता है । 
नैतिक अच्छाई और बुराई दोनों जीवों की अविद्या से उत्पन्न होती है। यह ठीक 
है कि बुराई में अविद्या अतिघोर होती है और अच्छाई से तत्वज्ञानप्राप्ति में सहायता मिलती 
है, पर दोनों में ही अविद्या पायी जाती है । तत्त्वज्ञान प्राप्त हो जाने पर जीवनमुक्त मानव के 
सभी व्यवहारों के प्रति समरस रहता हुँ; वह साधुओं की प्रशंसा करता है और कुकमियों की 
निन्दा । अन्त में, सभी कर्म--अच्छे या बुरे-उसके लिए ईश्वर की माया से उत्पन्न होते हैं । 
ईश की मौज समझकर जीवन्मुक्त अत्रस्त, शान्त, उपेक्षाभावपूर्ण होकर सभी घटनाओं को 
ब्रह्म की शाश्वत दृष्टि से देखता है । वह अपने में तुरीयावस्था का अवर्णनीय आनन्द प्राप्त 
करता है । यहाँ स्पिनोजा और शंकर की दाशंनिक दृषटियों में बडा मेल दीखता है । 

जीवन्मुक्त के हर व्यवहार में महान्‌ पवित्रता तथा शुचित्व दिखाई देता है । उसमें 
संसार के प्रति इतना अधिक वैराग्य, वस्तुओं के प्रति निस्स्पृहा, मानव-च्यवहार तथा शीत- 
ताप के प्रति तितिक्षा, परमंसत्ता में तल्लीनता तथा समाधिस्थता होती है कि दर्शक के लिए 
वह रहस्यमय @पस्थिति प्रतीत होता है । 

अन्त में रागद्वेष से परे, हषंविषांदविहीन, प्रशंसा-निन्दा मै अविचल, सिद्विप्राप्त, 
लोककल्याण में रत और मानव के अच्छे-बुरे सभी व्यवहारों के प्रति एकरस जीवन्मुक्त में असीम 
बिनत्रता पायी जाती है । उस्ले भान होता है कि मैं कुछ भी नहीं करता हुँ। शंकर के अनुसार, 
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विदेहमुक्तिप्राप्ति के क्षण तक जीवन्मुक्त इस धरातल पर अज्ञ, मूक और अन्धे के समान 
विनम्रभाव से रहता है । ध 

जो बात जैन और बौद्ध: धर्मप्रकथनों के सम्बन्ध में कही गयी है वह शंकरीय अद्वैत- 
वादी प्रकथनों पर भी लागू होती. है । शंकरीय जीवन्मुक्त के घ्मप्रकथन सम्पूर्णतया आत्म- 
कथात्मक होते हैं, परन्तु सिद्धान्ततया वे व्यवहार द्वारा सत्यापित-मिथ्यापित हो सकते हैं | 
अतः, शंकरीय अद्वैतवादी प्रकथन सम्पूर्णतः अथंपूर्ण कहे जायेगे । पर, क्या ब्रह्म की परमसत्ता 
भी सत्याप्य-मिथ्याप्य हो सकती है ? जहाँ तक परब्रह्म सम्बन्धी प्रकथनों का प्रश्न है, उंसकी 
ततत्वमोमांसात्मक सत्यता का गर्थनिरूपण नहीं क्रिया जा सकता । परन्तु घामिक दृष्टिकोण से 
धाभिक व्यक्ति का जीवन उसके धमं का सत्यापन करता है । इस अर्थ में जनक, विदुर, सुलभा, 
धमंव्याध इत्यादि का जीवन शंकरीय धमंदंशन की सत्यता सिद्ध करता है । इसमें सन्देह नहीं 
कि भक्तियोग तथा कर्मयोग इत्यादि ऐसे साधन हैं जिनसे जीवन्मुक्ति प्राप्त की जां सकती है । 
पर प्रश्न उठता है, क्या कोई विदुर, सुलभा अथवा घमंव्याघ बनना चाहता है ? आज के 
समकालीन जीवन में व्यक्ति सुप्रसिद्ध वैज्ञानिक, साहित्यिक, राजनेता, नेहरू, चांचल इत्यादि 
बनना चाहेंगे, न कि जीवन्मुक्त । इसलिए शांकर दर्शन और उसमें निहित जीवनलक्ष्य मिथ्या 
नहीं हैं, बल्कि वे मानव की दृष्टि.से ओझल हो गये हैं । प्रत्येक जीवन-आदशं मानव के अपने 
निर्णय पर आधूत रहता है । आज के विज्ञान, समाजशास्त्र, राजनीति इत्यादि के प्रकाश 
में जीवन्मुक्ति का आदशं शिक्षित भारतीयों का हृदय अपनी ओर आक्नष्ट करने में असमर्थं 
हो रहा है पर, क्या यह आदं वस्तुतः ऐसा फीका और क्षीण है, जैसा भारतीें के जीवन- 
लक्ष्य के चयनों से स्पष्ट होता है? अभी सामूहिक तथा सामाजिक जीवन पर इतना बल 
` दिया जा रहा है .कि व्यक्तिगत जोवन की पूर्णता पर कम ध्यान जा रहा है । परन्तु जब 
सामाजिक, राष्ट्रीय तथा अन्तरराष्ट्रीय समस्याओं का समाधान हो जायगा तो व्यक्तिं फिर 
अपनी ओर विशेषतया घ्यान देगा । वह फिर अपने से प्रश्न करेगा, 'कोऽहम्‌' ? अन्त में फिर 
उसे यही निर्णय करना पड़ेगा कि वह अन्नमय कोश नहीं, प्राणमय कोश नहीं, विज्ञानमय कोश 
नहीं इत्यादि । तब उसे फिर शायद यही समझना पड़े 425: “अह-ब्ह्वास्मि' ! 


सजा हिन्दु “आचार 
es कनल जषि न 

सनातन हिन्दुत्व में वेदिक और अवैदिक दोनों से प्राप्त मिश्रित आचार है । वेदिक 
आचार में संसार में सफल जीने का लक्ष्य है जिसमें घन-घान्य-प्राप्ति, पुत्रलाभ तथा शत्रुः 
दमन का विचार पाया जाता है । फिर आचार के आधार पर स्वगंप्राप्ति की कामना की 
जाती थी जिसे यज्ञों के द्वारा प्राप्त करने.का उपाय बताया गया था ( स्वगंकामो यजेत ) । 
बैदिक धमं और उसमें निहित पलायनवाद नहीं, वरन्‌ संसार-अनुरक्ति का ही भाव प्रधान था । 

आयों के लिये आचार जिसे धर्म” संज्ञा दी गयी थी ईश्वर की आज्ञा के ख्प में 
समझा जा सकता है क्योंकि वैदिक आचार का घनिष्ट सम्बन्ध वरुण देवं के ऋत के साथ 
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है। ऋग्वेद १.२५ के अनुसार ऋत वरुण की आज्ञाय है, जिन्हें मानव बार-बार तोड़ते हैं । 
फिर ७.८९ के अनसार ऋत को मानव जाने-अनजाने दोनों रूपों में उसका उल्लङ्घन करते 
हैं और वरुण देवता से याचना की जाती है कि वे अपने भक्तों के उल्लङ्घन के कारण उन्हें 
मृत्युदण्ड से बचायें। फिर ३.२८.८ के अनुसार ऋत नित्य और अपरिवर्तनशील है और 
उसे देवता तथा मानव सभी को मानना है ( 111. ५९.९ ) । 
इसी प्रकार ऋत के अनुसार" सम्पूणं ब्रह्माण्ड की क्रियाय संचालित होती हैं । नदियाँ 
अनवरत उसकी आज्ञा के द्वारा चलती हैं (२.२८.४,२ ); सूर्य भी अपने मागं से नहीं 
हटता, चाँद और सितारे भी अपने नियमों से नियन्त्रित होते हैं ( १.२४.८,१०; ७.८७.१ ) | 
अतः, ऋत-द्वारा संचालित नियम सवंव्यापक है । 
फिर स्वर्ग-प्राप्ति करने पर बैदिक भक्त अपनी सभी इच्छाओं को पूरा कर छे 
सकता हैं और अपने पूवंज पितरों से मिलकर आनन्द-लाभ कर सकता हूँ । अत वैदिक 
आचार स्वीकारात्मक और ऐहिकतावादी है, न कि पलायनवादी अथवा नकारात्मक हूं । 
यद्यपि आर्यौ ने अवैदिक तपस और नकारात्मक को भी स्वीकारा है तो भी. सनातन हिन्दू 
आचार में स्वीकारात्मकता का महत्त्व किसी न किसी रूप में रही जाती है । सनातन धमं के 
वर्ण विचार, वर्णाश्रम धमं तथा लोक-संग्रह के विचार ,में समाज के प्रति स्वीकारात्मक 
मत को ससर्थन दिया गया है । 
वर्ण-विचार के अनुसार ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य और शून्द्र के चार वणं हैं! मनुस्मृति 
८७-९१ के अनुसार ब्राह्मण का धमंविचार है अध्यमन--थध्यापन, यजन--याजन, दान 
लेना और देना, इत्यादि। इसी प्रकार क्षत्रिय का आचार है प्रजा की रक्षा करना, दान 
देना, यज्ञ करवाना, वेदाध्ययन करना और विषय से विरक्त होना । 
पशु-पालन, खेती, वाणिज्य-व्यापार करना तथा यज्ञ-करवाना, दान-देना और 
वेदाध्ययन करना वैश्यो का धर्माचार है । शूद्रों को एक ही काम है कि वे सभी ऊपर के 
तीन वर्णों की सेवा करें 4 
इस वर्ण-विचार से स्पष्ट होता है कि सम्पूर्ण समाज को स्थिर करने के. लिये ही 
सभी वर्णों का घर्माचार वणित किया गया। इसे गीता में और अधिक पुष्ट कर दिया गया 
हैं। गीता ४१३ में कहा गया है कि भगवान्‌ ने ही वर्ण-व्यवस्था करके कर्मों को निर्धारित 
किया है। फिर कहा गया.है कि.विक्कत दिखने पर भी अपने वर्ण का काम श्रेयस्कर है । 
अन्य वर्णों का काम भय से युक्त है | 


श्रेयान्‌ स्वघर्मो विगुणः परघर्मात्स्वनुष्ठितात्‌ । 
स्वधर्मे निधनं श्रेयः परधमो भयावहः ॥ ( गीता ३.३५ ) 


यही बात, अर्थात्‌ श्रेयान्स्वधर्मो विगुणः गीता १८,४७,४५ में बतायी गयी हँ ।. इस 
बर्णविचार को लोकसूंग्रह, के, तिरी पिया: गाड दी. के. समर्थन म गीता ३.२५ म 
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कहा है कि भगवान्‌ भी सतक होकर काम करते हैं कि कहीं वर्णसंकर न हो जिससे लोक ही 
विनष्ट हो जायगा । अतः, वणं-विचार लोक-संग्रह्‌ निमित्त किया गया है । 


इसी प्रकार वर्णाधम धमं भी है! ब्रह्माचयं, गाहस्थ, वानप्रस्थ और संन्यास चार 
आश्रम हैं और प्रत्येक आश्रम का अपना अपना घमं है । ब्रह्मचयं में पूवं में संचित ज्ञान को 
सीखना, उसे अन्य लोगों तक फैलाना तथा उसमें सुधार तथा आगे बढ़ाने के लिये तैयारी 
करना । विद्या प्राप्त कर लेने के बाद गृहस्थाश्रम में प्रवेश किया जाता है जिसमें बिवाहित ' 
जीवन के साथ सन्तान की उत्पत्ति का लक्ष्य रहता है। जब गृहस्थ इस संसार और 
समाज का कर्म पुरा कर लेता है तब वानप्रस्थ को प्राप्त होता है और अन्त में वह संसार से 
विरक्त होकर संन्यास धारण कर लेता हैं। इसमें भी संसार और समाज के प्रतिं अपने 
कत्तंव्यों को निबाहने की बात चली आती हैँ । 


फिर जीवन के चार पुरुषार्थ माने गये हैं, अर्थात्‌ घमं, अर्थ, काम और मोक्ष। 
अपने वर्ण के निर्धारित घमं को अपनाते हुए धन (अर्थ ) और स्त्री-सुख ( काम ) को 
प्राप्त करने का आदेश है । इन तीनों पुरुषाथों को मोक्ष को ध्यान में रखकर ही इनका 
सम्पादन करना चाहिये ।. यहाँ भी वर्णाश्रम-धमं को अपनाते हुए घन-लाभ तथा स्त्री-सुख की 
बात कही गयी है। इससे भी स्पष्ट होता है कि हिन्दू आचार में देश और समाज के 
प्रति कत्त॑व्य-पालन का नैतिक आदेश दिया गया है । सभी: स्थलों पर कहा गया हैं कि 
प्रिय और श्रेय के दो मागं हैं । प्रिय में वासना-सन्तुष्टि विशेष रहती है और श्रेय में परम 
सुख अर्थात्‌ ब्रह्म प्राप्ति का ही लक्ष्य प्रधान रहता है । इसलिये समाज-सेवा तथा अर्थ-लाभ 
करते समय श्रेय के लक्ष्य को भूलना नहीं चाहिये । 

हिंदू आचार में लौकिक और पारलौकिक कत्तंव्यों का सम्मिश्रण बताया जाता है । 
इसलिये प्रत्येक मानव को देव-ऋण, पितृ-ऋण, भूत-ऋण ( अर्थात्‌ सभी जीवों के प्रति 
उनके संरक्षण-निमित्त ऋण ) तथा मानव-ऋण को चुकाना पड़ता है। यही कारण है कि 
मण्डन ने गृहस्थाश्चम को संन्यास से अच्छा समझा था क्योंकि इसी आश्रम में रहकर भी. 
वह अपना मोक्ष प्रास कर सकता हैं और फिर वह वानप्रस्थ और संन्यासियों की भी सेवा 
कर सकता है । इस रूप में सभी आश्रम अन्त में गृहस्थाश्रम पर ही निर्भर रहते हैं । 

प्रश्न होता है कि क्या इन आचारघर्मो को स्वायत्त माना जाय ( अर्थात्‌ कत्तव्य को 
स्वलषष्ण,' शाश्वत, नित्य आदेश माना जाय ) या इंस्वरप्रदत्त आज्ञायें मानी जायं । दोनों मत 
वेद के स्वरूप से निकलते हैं । मीमांस्रक वेद-वावय को अपौरुषेय विधि-वाक्य मानते हैं । इस 
` रूप में आचार ( विधि-आदेश, आज्ञा ) को शाश्वत, नित्य आदेश समझा जायेगा । इसके 
विपरीत न्याय के अनुसार प्रत्येक सृष्टि के प्रारंभ में ईश्‍वर ही मानव को आचार सिखाता हैँ । 
इस रूप में वैदिक आदेश शाश्वत होते हुए भी इसे ईरवर की आज्ञा समझी जा सकती है । 
फिर इसकी पुष्टि इससे भी होती है कि ऋत जो आचार-आदेश हैं उन्हें वरुण-प्रदत्त नियम 
समझे जां सकते हैं | गीता के अनुसार भगवान्‌ ने ही वर्णाश्रम धर्मों का निर्धारण किया है । 
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“चातुवंण्यं. मया सृष्टं गुणकर्मविभागशः.( गीता ४.१३ ) 
जिस रूप में हिंदू आचार को समझा जाय सभी रूप में हिंदू आचार का संबंध 
समाज की प्रगति और उसके स्थायित्व के लिये निर्धारित किया गया है । मनु ने घमं, क्षमा, 
दम, अस्तेय, शौच, इन्द्रियनिग्रह, धो; विद्या, सत्य और अक्रोध के दस धर्मो को सभी लोगों के 
लिये उनका सामान्य घर्माचार कहा हैं । 


धृतिः क्षमा दमोऽस्तेयं शौचमिन्द्रियनिग्रहः, 
घीविद्या सत्यक्रोधो दशकं धमंलक्षणम्‌ । ( मनु० ६.९२ ) 


अपितु, सामान्य रूप में' जैनों के पंचमहाव्रत को हिंदू धर्म में स्वीकार कर लिया 
गया है, अर्थात्‌ सत्य, अहिंसा, ब्रह्मचयं, अस्तेय और अपरिग्रह । सत्यता-पालन में भी 
सर्वंकल्याण को ध्यान में रखना चाहिये। 
सत्यं ज्ूयात्‌ प्रियं ब्रूयान्न ्रूयात्सत्यमभ्रियम्‌, ( अर्थात्‌ अप्रिय सत्य को नहीं 
बोलना चाहिये )। अहिंसा के द्वारा समस्त प्राणि-जगतूं की संरक्षा की बात कही गयी है । 
ब्रह्मचयं से अर्थ कि न तो परस्त्रीमन और न अन्य प्रकार का व्यभिचार करना चाहिये । 
काम को नियंत्रित नहीं रखने पर समाज की व्यवस्था बिगड़ जायेगी । अस्तेय से अथं है 
कि दूसरे की कमाई से अनुचित लाभ नहीं उठाना चाहिये, अर्थात्‌ चोरी, घूस, काळाबाजारी 
इत्यादि की भर्त्सना की गयी है । अपरिग्रह से अथं है कि निःस्वाथं भाव से अपने वर्णाश्रम में 
रहकर अपने कतेंव्यों का पालन करना चाहिये । 
मेरा मुझ में कुछ नहीं, जो कुछ है सो तेरा, 
तेरा तुझको सौंपता, क्या लागत है मोरा॥ ( कबीर ) 
इसलिये धन को ईश्वर का स्वामी समझना चाहिये और व्यक्ति उस घन का मात्र 
नयासी है । गांधी जी ने इसी शिक्षा को ग्रहण किया था । कर 
फिर कर्म को सकाम और निष्काम समझा गया है। सकाम वह कर्म है जिसमें कोई 
इच्छा अथवा कामना की पुत्ति होती है। सकाम कर्मो.को निषिद्ध ही समझना चाहिये, 
क्योंकि इससे संसार-बंधन होता है । निष्काम कर्म वह है जिसे वर्णाश्रम घमं अथवा कत्तव्य 
समझकर संपन्न किया जाता हैं, पर जिसक्रा फल ईश्वर पर छोड दिया जाता है, अर्थाद्‌ 
फल को ईश्वर को अपित कर दिया जाता है । 


कमण्येवाधिकारस्ते मा फलेषु कदाचन, ( गीता २.४७ ) 


( अर्थात्‌ कमं करने का अधिकार है, पर उसके फल में नहीं ) । यही बात योग के 
ईश्वर प्रणित्रान से भी पुष्ट होती है । हिंदुओं.को स्पष्ट है कि दैनिक कत्तंव्यों को निभाता 
आसान नहीं हैं । इस्त व ला, अदा \ बिही बात कान्त ने भी कही थी 
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“Duty be performed as divine command”. इसलिये हिंदू आचार के द्वारा राज्य 
और समाज की संरक्षा हो सकती है । खेद इसी बात का है कि हिंदू इस समय कर्मकाण्डों के 
चक्कर में आकर मोक्ष, निवृत्ति मागं, पंच महाव्रत तथा निष्काम कमें कें. आदेशों का पाछुन 
नहीं कर रहे हैं। धर्मपालन से ही सबका अभ्युदय हो सकता है और उसी की रक्षा होती हैं 
जिसका घमं रक्षा करता है.। 


वतंमानयुगी हिंदू घमं अपनी समस्याओं से अवगत है। 1765 0£ 1009, Ju} 
29, 81; 21.9.83; March 19, 1983 तथां 7 '००४८४७॥ तिथि ६ दिसंबर १९८३ 
को देखें जहाँ अछ्त-निवारण, ऐहिकता तथा धर्मों की प्रगतिशीळता इत्यादि प्रइनों पर विचार 
किया जा रहा है। बहुत पहले रामकृष्णाश्रम ने समाज के उत्थान और समाज-सेवा पर बल 
दिया है फिर मदर.तेरेसा द्वारा समाज-सेवा को हिंदू प्रेस ने सराहा है और इसके लिये दिये 
गये नोबुल प्राइज ( पुरस्कार ) प्राप्त. करने पर मदर तेरेसा का आदर-सम्मान भी हो रहा 
हैं। तमिल राज्य में उनके नाम पर विश्वविद्यालय भी स्थापित किया गया है । हिंदू घमं 
जहाँ था वहाँ रह नहीं सकता और जहाँ है उससे अधिक उसे आगे प्रगति करना ही है। 
हिदू धमं का नवजागरण 
वेदों को हिंदुओं का परम. पवित्र घमंग्रंय समझा जाता है। प्रायः मीमांसक इसे 
अपौरुषेय समझते हैं और नैयायिक इसे आध्यात्मिक अनुप्रेरणा-द्वारा रचित मानते हैं, पर 
उनके अनुसार भी वेद को आधिकारिक और प्रमाणित समझना चाहिये । यह भी ठीक है कि 
वेदों को मानव का प्राचीनतम ग्रंथ समझना चाहिये, पर इसकी . रचना का. काल निर्धारित 
करना इस समय संभव नहीं है। यही कारण है कि वेदों को अनादि समझा जाता है। यह 
भी सर्वमान्य है कि ऋग्वेद भी किसी एक ऋषि की रचना नहीं है। फिर यह भी कहना कठिन 
- है क्रि लिखित रूप में कब वेदों की रचना की गई, और जब वेदों को मौखिक रूप से लिखित 
खूप में ढाला गया, तब कयां इसका कोई एक या अनेक लिपिकार थे। पर वैदिक ऋचाओं . 
.को कुछ विख्यात नामों से जुड़ा देखा जाता है। मनु, भृगु, अत्रि, काशयप, वशिष्ठ; विश्वामित्र 
इत्यादि वैदिक काल में मुख्य ऋषि हुए हैं । इसी प्रकार उपनिषदों में याज्ञवल्क्य, अजातशत्रु 
सनतकुमार इत्यादि प्रमुख विचारक पाये जाते हैं । मध्ययुग में भी महान संत, कवि और 
दाशंनिक हुए हैं जिन्होंने भारतीय हिंदू घमं को नवीन जागृति दी है । क्या कोई शंकर 
{ सन्‌ ७८८-८२० ), रामानुज ( १०१७-११३७ ), मध्वाचायं ( ११९८-१२७० ), सायन 
( १३१५-१३८७ ) को भुला सकता है । फिर रामानंद, कबीर, गौरांग चैतन्य महाप्रभु, 
ज्ञानेश्वर, नामदेव, एकनाथ, तुकाराम ने भक्ति की गंगा बहाई । इसी संदभं में मीरा, सूरदास 
तथा तुलसीदास भी अवतरित हुए थे। साथ ही साथ गोरखनाथ तथा गुरुनानक का भी 
प्रादुर्भाव हुआ था । परन्तु वर्तमान युग के हिंदू नवजागरण में राममोहन राय, देवेन्दनाथ 
ठाकुर, केशवचनद्र सेन, श्री रामकृष्ण, विवेकानन्द तथा दयानन्द सरस्वती .उल्लेखनीय नाम हैं । 
पर नवजागरण किसे कहा जाता है? 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


५८ Digitized by Arya 59हुङनात्सक्रसदठाँह 1191 and eGangotri 


नवलागरण वह अवस्था है जिसमें गोरवपू्णं भूत इतिहास को वतंमान में ऐसा 
प्रकाशित किया जाय कि वर्तमान उद्विकसित क्रान्ति बनकर उज्ज्वल भविष्य का निर्माण 
करे। भूत गौरव को वर्तमान में प्रकाश में छाने को ऐतिहासिक खोज कहा जायगा । फिर 
यदि भूत गौरव को वर्तमान याद किया जाय और उसकी स्तुति की जाय और उसी में 
लिपट कर सिमिट लिया जाय तो यह भूत की मूतिपूजा होगी जब वर्तमान भूत के द्वारा 
पुनर्जीवित होकर एक नये आयाम को रचकर एक स्वर्णमय भविष्य का आह्वान करता है तभी 
इसे नव जागरण कहा जा सकता है । 


इस्लाम के आघात का सामना करने के (लिये भक्ति-गंगा उमड़ पड़ी थी इसी प्रकार 
१९ वीं शताब्दी में ईसाइयत ने हिंदुत्व को छलकारा था और ईसाइयत की चुनौती के रूप में 
सनातन हिंदू घमं अपने विश्वव्यापी रूप में उभड़ आया है। ब्रह्मो समाज, श्रीरामकृष्ण आश्रम, 
आर्ये समाज इत्यादि ऐसी क्रान्तियाँ हैं जिन्होंने सनातन हिन्दू घमं के प्रति लोगों को विचारने 
के नि सन हे विवश कर दिया हैं । इनका-अति संक्षेप में ही यहाँ उल्लेख किया जायगा । 
ब्रह्मो स्थापना में सर्वप्रथम राम मोहन राय का नाम आता है । इन्होंने 
ईसाई घेमे का अच्छा अध्ययन किया था और इस अध्ययन के स्वरूप उन्होंने एकेश्वरवाद के 
शुद्ध रूप को ग्रहण किया था । इन्होंने ईसा के अवतार होने को स्वीकार नहीं किया और 
त्येक ईश्वर ( ट्रिनिटी ) को अनेकेश्वरवाद की संज्ञा दी है । आपने उपनिषदों को अपनाकर 
शुद्ध एकेस्वरवाद को अपनाया था। आपने उपनिषदों का अनुवाद बंगला में किया था। 
आपने उपनिषदों में इस्लामी एकेश्‍वरवाद और ईसाई नैतिकता को पाया था। अतः, उप- 
निषदों की शिक्षा पर आधारित विश्वव्यापी हिन्दुत्व की ही स्थापना राममोहन राय ने की है । 
आपका देहान्त सनू १८३३ में हो गया । 
इसके बाद रवीन्द्रनाथ के पिता देवेन्द्रनाथ ( ठाकुर ) टैगोर ने (सन्‌ १८१७-१९०५) 
ब्रह्मो समाज का भार उठाया। राममोहन राय' ने परमतत्त्व को निराकार माना था, 
पर देवेन्द्रनाथ ने ईश्वर को सृष्टिकर्ता और पालनहार माना है । परन्तु ब्रह्मो समाज का 
सबसे विकसित रूप केशवचन्द्र सेन में उभड़ पड़ा था । आपने हिन्दुत्व को उस रूप में रखना 
चाहा जिसमें ईसाई धर्मों की मुख्य बातों को हिन्दुत्व में पचा ली जायें। नव विधान में 
( सन्‌ १८८० ) उन्होंने श्रीरामकृष्ण की शिक्षा को मानकर ईश्वर को माँ के रूप में 
ग्रहण किया है । | 
इसमें संदेह नहीं कि ब्रह्मो समाज ने शिक्षा-प्रसार तथा लोक-सेवा पर बहुत बल 
दिया है । राममोहन राय का सती-दाह विरोध तथा मूर्तिपूजा विरोध उल्लेखनीय शिक्षा है । 
अन्त में केशवचन्द्र सेन ने ही श्रीरामकृष्ण को बंगाल का बहुचचित संन्यासी का प्रचार 
किया था । फिर श्रीरामकृष्ण के सुविख्यात शिष्य विवेकानन्द इसी ब्रह्मो समाज से प्राप्त 
हुए थे । अतः, रामकृष्ण आश्रम का सम्बन्ध ब्रह्मो समाज के साथ बहुत घनिष्ठ है । इसलिए 
छ श्रीरामक्ृष्ण के विचारों की चर्चा की जायगी lays Collection. 
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. श्रीरामकृष्ण परमहंस ( सन्‌ १८३६-१८८६ ) 

श्रीरामकृष्ण का जन्म रामभक्त परिवार में सन्‌ १८३६ में हुआ था । आपका 
पहला नाम गदाघर था । पर आप राम और कुष्ण, दोनों के घोर भक्त थे। इसलिये 
आपका नामकरण रामकृष्ण हुआ । आप हज़रत मुहम्मद तथा कबीर के समान अपढ थे। 
पर आपकी स्मृति अद्भुत थी । आपने सन्त-संन्यासियों का- सङ्ग कभी नहीं छोड़ा और इनके 
द्वारा भारत की हिन्दु आत्मा को जाना। इन महात्माओं से धर्म-कथा सुनकर आपने एरी 
वेदान्ती दर्शन का पाठ सिखाया है जो न केवल भारत, वरन्‌ सम्पूर्ण विश्व की अनुपम आघ्या- 
त्मिक निधि हो गया है । आपने अपने हिन्दू धमं के पाठ को सनातन हिन्दू ध्म की संज्ञा दी है । 

आप धमं के साक्षात्‌ अवतार थे। आप माँ काली के पुजारी और उनके वरद पुत्र 
थे । आप माँ काली का दर्शन इसी प्रकार करते थे जैसे साधारण व्यक्ति अन्य व्यक्तियों का , 
दर्शन करते थे । आपके न्वयि ईश्वर न कोई मिथक था और न अनुमान का विषय । ईश्वर का | 
ज्ञान पुस्तकीय नहीं था। यह कहा-कही की है नहीं, देखा-देखी की बात । यही कारण है 
कि श्रीरामकृण की उक्तिथाँ बेजोड़ और प्रामाणिक वचन हैं । 

रामकृष्ण बचपन से ही समाधि की अवस्था में हो जाते थे और आयुवृद्धि के साथ 
इनकी समाधि दीघंकालीन और बार-बार होती गई थी। इस समाधि की स्थिति में आपको 
अनेक रहस्यों और देवी-देवताओं कें साथ साक्षात्कार होता था । आपकी सम्पूर्ण घर्म-दीक्षा 
और शिक्षा माँ काली के प्रसाद से हुआ था, यहाँ तक कि निराकार ब्रह्म की स्वानुभूति भी 
इसी प्रसाद का परिणाम था । 

श्रीरामकृष्ण की शिक्षा थी कि परम तत्त्व सगुण-निर्गुण, दोनों का अवियोज्य गाँठ है । 
शिवाद्वय में इसे शिव-शक्ति को संज्ञा दी जाती है । माँ काली और निर्गुण ब्रह्म, दोनों एक 
ही हँ। सृष्टिकर्ता, पालनकर्ता तथा संहारक के रूप में माँ काली -और सम्पूणं ब्रह्मांड के 
प्रलयकाल में इसी सत्ता को निर्गुण-संज्ञा दी जाती है । . पर अंततः दोनों एक हैं । चूँकि भक्ति 
का संदर्भे सगुण होता है और निर्गुण की प्रासि ज्ञान-द्रारा होता है । इसलिये रामकृष्ण के 
अनुसार भक्ति और ज्ञान, दोनों ही के द्वारा परम सत्ता को प्राप्त किया जा सकता है। यदि 
भक्ति अविचल और गहरी हो जाय तो जिस भगवान्‌ के रूप की पूजा भक्त करता है उस 
रूपवाला देवता उसे अंत में परात्पर, निर्गृण ब्रह्म का ज्ञान भी सुलभ.कर देता है । पर 
रामकृष्ण भक्ति और ज्ञान दोनों को ब्रह्मप्रापि का एक-समान साधन मानते हैं । 

` परम सत्ता अरूप और खूपवान्‌, दोनों होता है । सत्ता के अनेक रूप हैं । मूसा, ईसा, 

राम, कृष्ण, माँ काली, इत्यादि सभी उसी एक परम सत्ता के विभिन्न रूप हैं । अपने संस्कार 
के अनुसार किसी भी रूप के प्रति भक्ति के द्वारा कोई भी धामिक भक्त अपने निःश्रेयस्‌ की 
प्राप्ति कर सकता है । इसलिये रामकृष्ण के लिये सभी घमं सत्य हैं और परम लक्ष्य की प्राप्त 
के लिये ये समी धमं उसतक पहुँचने के. भिम्न-न्निन्न मार्ग हैं । इसलिये ईसाइयत, इस्लाम, | 
शैव-वेष्णव, जैन-बौद्ध इत्यादि सभी सत्य हैं और ब्रह्म-प्रासि के ये विभिन्न मागं हें । 
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यह टोक है कि सगुणोपासना ब्रहमप्रास का प्रथम चरण हैँ कर ज्ञानमागं के द्वारा 
निर्गुणप्रासि को धर्मयोग का अंतिम चरण कहा जायगा । 
श्रीरामकृष्ण ने केवल सभी धर्मों की एकता का संदेश ही नहीं दिया, वरन उसका 
अपने जीवन में अनुसरण भी किया । सन्‌ १८६६ में आपने इस्लाम की दीक्षा छी और सन्‌ 
१८७४ में आपने ईसाई घमं की दीक्षा ली, और, आपने पाया कि इस्लाम, ईसाइयत तथा 
हिंदुत्व के द्वारा व्यक्ति एक ही अंतिक स्थिति को प्राप्त करता हैं। यही कारण है कि 
रामकृष्ण ने कहा, 
“सभी घमं सत्य हैं, वे एक ही अंतिम प्राप्ति के विभिन्न मार्ग हैं! । 
श्रीरामकृष्ण समझते थे कि उनके जोवन का यही उद्देश्य है कि वे लोगों को धमं के 
सच्चे स्वरूप को स्पष्ट करें, धर्मों के बोच एकता का पाठ सिखावें और धमो के कट्टरपन को 
दूर करें। आपने स्वयं कोई समाज-सुधार तथा मानव-कल्याण का कायं नहीं किया । पर 
वे सभी मानव के प्रति सहानुभूति रखते थे। एकबार समाधि की ही स्थिति में आप बोल 
'उठे । दरिद्रों के प्रति दया का भाव न रखना भूल है। जीव शिव है । शिव की सेवा होती है । 
अतः, सभी जीवों के प्रति सेवा-भाव होना चाहिये । इसी बात को पकड़ कर स्वामी विवेकानन्द 
ने दरिद्रों को 'नारायण' माना है और अब रामक्कष्ण-आश्रम का उद्देश्य समाज-सेवा है। | 
ब्रह्मो समाज में भी धर्मों की एकता की शिक्षा दी गई, पर उसकी अपेक्षा रामकृष्ण 
का दर्शन और जीवन में सभी धर्मों की एकता को साकार करना उनकी मुख्य देन है । उन्होंने 
विश्वधमं, विश्व-सौहाद्रं और विश्व-कल्याण के संदेश को संपूर्ण विश्व को उसकी वसीयत के 
रूप में दिया है और इस देन को संपूर्ण विश्व में साकार करने के लिये स्वामी विवेकानन्द को 
चुना था । इसलिये आ | को, भी झट कला चाहिये । । 
स्वामी...विवेकानन्द ( सन्‌ & -१९०२ ) स्वामी विवेकानन्द का असली नाम 
नेद दत्तरथी था और आपका जन्म कांयस्थ परिवार में हुआ था । आप स्वभाव से कमंयोगी 
थे, पर श्रीरामकृष्ण ने इन्हें भक्त और ज्ञानी भी बना दिया । श्रीरामकृष्ण ने अपनी समाधि 
में ही सपना देखा था कि नरेन्द्र दत्त एक दिन आएंगे और वह उनका शिष्यत्व स्वीकार करेंगे । 
श्रीरामङ्गषण ने नरेन्द्र दत्त को अपना उत्तराधिकारी चुना था और मरने के तीन दिन पहले 
` नरेन्द्र दत्त को सीने से लगाकर अपनी संपूर्ण शक्ति दे दी और आदेश दिया : 
“तुम सभी मानवों में आध्यात्मिक जागृति उत्पन्न करो, और दरिद्रों और पतितों के 
दुःखों का हरण करो' । - 
श्रीरामकृष्ण की मृत्यु के बाद आपने श्रीरामङ्कष्ण के शिष्यों का नेतृत्व किया और 
संन्यासी संस्था स्थापित की जिसे “रामकृष्ण आश्रम' की संज्ञा दी गई है । संन्यास धारण करने 
के बाद अमेरिका जाने के पूवं आपका नाम {विवेकानन्द रखा गया और आप इसी नाम से 
विख्यात हैं । - 
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आपके जीवन का दो प्रमुख उद्देश्य था। प्रथम वेदान्त के विश्वधर्म और दर्शन के 
सुसमाचार को देश-विदेश में फैलाना । द्वितीय, दरिद्रों को नारायण के रूप में तथा स्त्रियों को 
माँ काली के खूप में मानकर उनकी सेवा करना | 


पहला उद्देश्य तो गुरु का ही आदेश था और सम्भवतः श्रीरामकृष्ण की इस उक्ति में 
कि जीव ही शिव है, विवेकानन्द ने दरिद्र-नारायण का आदेश समझा । इन दो गुरू-आदेशों 
का कैसे पालन किया जाय ? भगवान्‌ ही अपने दासों का मार्गदर्शन करते हैं और उनके हारा ' 
जगत्‌ को आध्यात्मिकता की ओर अनुप्रेरित करते हैं । किसी न किसी प्रकार विवेकानन्द को 
भनक लगी कि अमेरिका में सर्वघमं का पालियामेण्उ होनेवाला है । आपको इस पाछियामेण्ट 
में जाने की ईश्वरीय प्रेरणा मिली । किसी न किसी इस अकिचन संन्यासी को इस पाछिया- 
मेष्ट में बोलने का आदेश मिला । इसमें सन्देह नहीं कि भगवान्‌ ही ने स्वामी जी के पग- 
पग पर उनकी सहायता की और जब आप इस भव्य पालियामेण्ट में बोलने उठे तो उसी 
भगवान्‌ की आत्मा बाचाल होकर झंकृत हो उठी । कुछ ही क्षणों में निस्तब्धता छा गयी । 
आपका भमर सन्देश था । 


मैं उस सनातन धर्म का सन्देश लेकर आया हूँ जो सभी धर्मों को सत्य समझता है 
और जिसकी छत्रछाया में सभी घमां को पनपने का अवसर प्रदान किया है । इसके 
अनुसार सभी धमं एक ही परम लक्ष्य की ओर बढ़ते हैं और सभी धमं उसी एक लक्ष्य 
को प्राप्त भी करते हैं । 

इस सनातन घर्म के अनुसार हमारा उद्देश्य यह नहीं है कि हिन्दू ईसाई बनें, या 
ईसाई हिन्दू या बौद्ध बनें। हमारा उद्देश्य है किं सभी धर्मों को जानकर प्रत्येक धर्म 
अन्य धर्मो की संग्राह्य बातों को अपने में अंतर्मुक्त कर उसे पूणं बनावें । 


अपने भाषण का अन्तिम चरण था, 'काश कर जिसे हिन्दू ब्रह्मन्‌ कहते, जिसे बौद्ध 
बुद्ध भगवान्‌ कहते और जिसे ईसाई परम पिता पुकारते, वह एक परम सत्ता हम सबों 
को बल दे । 

` विवेकानन्द का सिंहनाद भगवान्‌ श्रीकृष्ण की बाँसुरी की तान थी, गीता का अमर 
सन्देश था । अमेरिकनों ने उनके वेदान्ती सवंधमं समन्वय के सन्देश .को सहर्ष सुना । 
भगवान्‌ श्रीरामकृष्ण की आत्मा को सन्तोष हुआ । इस समय यह अमर सन्देश सम्पूर्ण जगत्‌ 

में समादर के भाव के साथ लिया जाता है । 
विवेकानन्द जीव शिव है को पहले ही समझते थे क्योंकि शंकर को उक्ति थी जीवो 
्रह्म॑व । पर दरिद्रों को नारायण समझकर उनकी कॅसे सेवा की जाय, कैसे दरिद्र-सेवा को 
भगवान्‌ की पूजा की जाय ? आपने अपने गुरू-भाइयों को ललकारा और कहा कि वेदान्त 
बनवासियों में सीमित नहीं किया जा सकता है । इसे दैनिक जीवन में दरिट्रों की सेवा, लोक- 
कल्याण में पुरा करना होगा। समाधि-द्रारा प्रास मोक्ष व्यक्तिगत ही हो सकता है, पर 
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मुक्ति समस्त संसार की होनी चाहिये । बोधिसत्त्व के इस वेदान्ती सबंमुक्ति के सन्देश को 
उन्होंने साकार किया । उन्होंने कहा 
काश. मैं बार-बार जन्म लेकर और हजारों दुःखों को झेलकर मैं उस ईश्वर को 
प्राप्त करूँ जो सभी जीवों की समष्टि है और जो दरिद्रों और दुःखियों और संसार के 
सभी से अधिक दरिंद्रों का साकार रूप हूं । 

. भिवेकानन्द के 'जीव शिव है' में निहित लोक-कल्याण की सेवा में अपने को मिटा 
देनेवाले संदेश को गरू-भाइयों ने पहले स्वीकार नहीं किया, क्योंकि यंह अद्वतवादी सिद्धान्त 
उसकी परम्परा के विरुद्ध था। परन्तु श्रीरामकृष्ण ने बताया था कि उनका ईश्वर 
सभी में है, दुष्टों और दरिद्रों में भी है । वह नर-ख्प-हरि है और मनुष्य के सभी रूपों में 
हैँ । नरःसेवा भगवान्‌ की सेवा है । अन्त में रामकृष्ण आश्रम के संन्यासियोंने छोक-कल्याण- 
हित सेवा को भगवान्‌ की पूजा समझकर इसे नबःवेबान्त के रूप में स्वीकार कर छिया । 
इस सन्दर्भ में विवेकानन्द का नव-जागरण का इस प्रकार का आह्वान्‌ है : 

“वत्स ! मैं चाहता हुँ कि तुम्हारी मांसपेशियाँ लोहे की हों, और तुम्हारे स्नायु 
' फौलाद के; फिर तुम्हारा संकल्प इतना दृढ़ हो कि सभी विघ्न-चाधाओं को हटाकर तुम 
अपने लक्ष्य को प्रात कर लो ।” 
फिर उन्होंने कठोपनिषद्‌ ३.१४ का स्मरण दिलाते हुए कहा, 
उत्तिष्टत, जाग्रत प्राप्य वरान्निबोधत 
(-उठो, जागो और तब तक नहीं रुको, जब तक निःश्रेयस्‌ प्राप्त न हो जाय ) । 
इस प्रकार से विवेकानन्द वेदान्त को कमंठता का- दर्शन समझते थे और भारत की 
“दरि जनता को भगवान्‌ का विराट्‌ मानते थे । आप हिंदू धर्म को जगत्‌ का विश्‍वघमं समझते 
और मानते थे कि अंत में यही सनातन घमं विश्व का मागदर्शन कर सकेगा और भारत 
देश को उसके अन्तिम शिखर तक पहुँचा सकेगा । अतः, विवेकानन्द पक्के हिंदू, देशभक्त और 
पुरे संन्यासी थे । आप भारत के नव-जागरण के अग्रदृत और उसके साक्षात्‌ रूप थे | ब्रह्म में 
होने के पूवं आप अपनी पूर्ण चेतना में थे और उत्तका अंतिम संदेश था, 


‘or मारत ईदवर की _ख़ोज में लगा रहेगा तो उसे सभी कुछ प्रात हो जायगा । 
यदि वह अपने को गंवा देण ससाना हो जायगा” । 
स्वामी ती ( सन्‌ १८२४-१८८३ ) 
11 स्वामी दयानन्द सरस्वती का असली नाम मूलशंकर था । इनका जन्मस्थान गुजरात 


था । आप कट्टरपन्थी सनातनी ब्राह्मण-परिवार में जन्मे थे । इनके पिता धनी भी थे । आप 
शिवरात्रि के दिन अपने पिता के साथ एक मंदिर में गये और वहीं रात बिताई। रात को 


उठकर स्वामी जी ने ठदैखा-कि,एक नहा शि मति 212 ति आया और उन पर चढ़ाये 
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गये प्रसाद को खाने लगा । जब शिवमृत्ति पर एक चूहा भी चढ़ सकता है और उन पर 
चढ़ाये गये प्रसाद को खा सकता है, तब शिवमूत्ति को कैसे भगवान्‌ माना जाय | बाळक 
दयानन्द की आस्था मूत्तिपूजा से हट गई। फिर आप बिबाह करना नहीं चाहते थे । इसलिये 
आप अपने घर से भाग निकले और मथुरा पहुँचे । वहाँ नेत्रहीन स्वामी विरिजानन्द जी की 
शरण आप गये और तीन वर्षो तक उनके अधीन रहकर अष्टाध्यायी, महाभारत और वेदान्त का 
अध्ययन किया । अब अपने गुरू के सामने वेदिक धर्म-प्रचार का ब्रत लिया 1 आपके लिये शुद्ध 
वेद में ब्राह्मण-संहिता उपनिषद्‌ तथा वेदान्त नहीं गिने जा सकते हैं। ऐतिहासिक दृष्टि से यह 
सच्ची वात है, पर अब ये सब वेद के अन्तरगत ही गिने जाते हैं । ब्राह्मणसंहिता, उपनिषदों के 
साथ साथ स्वामी जी ने पुराण, धमंशास्त्र, तन्त्र और वेदान्त को भी धर्मशास्त्र नहीं स्वीकारा 
है । आप की शिक्षा शुद्ध सनातन अपौरुषेय वेद को ही एक घमंग्रंथ मानना चाहिये । 

स्वामी दयानन्द केवल घमंसुघारक ही नहीं थे, वरन्‌ आप समाज-सुघारक और 
कट्टर राष्ट्रवादी भी धे । राष्ट्रीयता को जगाने और सभी भारतीयों को एक राष्ट्र में लाने 
के लिये आपने हिंदी भाषा को बहुत अधिक प्रोत्साहन दिया है। आप ईसाइयत के घोर 
विरोधी थे और अपने ग्रंथ सत्याथं प्रकाश में आपने बाइबिल की घोर निन्दा भी की है। 
आप मुसलमान ओर ईसाइयों को फिर से हिंदू संघ में छाने के शुद्धि-धर्म को चलाया जिसके 
अनुसार मुसलमान और इसाई हिंदू होने की दीक्षा ले सकते हैं। आपने इस्लाम, ईसाइयत, 
जैन और बोद्ध धर्मों का भी विरोध किया है । 

स्वामी दममनन्द जी ने ब्रह्मे समाजी. और परमहंस श्री रामकृष्ण से भी भेंट की 
थी । पर वेदान्त को हिंदू घमं में स्थान देने के कारण ब्रह्मो समाज तथा परमहंस ने 
सरस्वती.जी के आर्यं समाज को नहीं स्वीकारा । दूसरी बात थी कि ब्रह्मो समाज और 
परमहंसः ने हिड सनातन धमं को -बहिष्करण का नहीं; वरन्‌ सवंघमंग्राही का रूप दिया था।. 
आपसी मित्रतापूर्ण संगोष्ठी के फलस्वरूप केशवचन्द्र सेन ने स्वामीजी को सलाह दी कि संस्कृत 
के स्थान पर आपको हिदी भाषा में ही व्याख्यान देना चाहिए । 

स्वामी दयानन्द सरस्वती मूत्तिपूजा, अनेकेश्वरवाद तथा जन्मना वर्णभेद के विरोधी 
थे । स्वामी जी के अनुसार वेदों में चार वर्गों को, न कि जाति का उल्लेख किया । इनके 
अनुसार वणं क्मणा.होता है, न कि जन्मना। आप विघवा-विवाह के पोषक और बाळ-विवाह के 
विरोधी थे । आपने वेदों का हिंदी में अनुवाद किया और स्त्रियों और शूद्रों तक को वेद के 
पठन का अधिकार दिया है । चूंकि आपके वर्णभेद कमंणा हैं, इसलिये किसी भी वर्ण का 
व्यक्ति मंदिर का पुजारी हो सकता है। इसलिये इनके अनुसार कोई भी शूद्र हिदू-मंदिर में 
प्रवेश कर सकता है । 

उपर्युक्त कारणों से ब्राह्मणों ने स्वामी जी का घोर विरोध किया। आपने ३०० 
ब्राह्मण पंडितों के साथ सन्‌ १८६९ में बनारस के हिंदू घाम में डटकर शास्त्राथे किया और 
अन्त में-आप विजयी हुए । सन्‌ १८७५ में बंबई में आपने आर्य समाज की प्रथम आधार 
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शिला डाली और कुछ ही दिनों के बाद आपने लाहौर को. अपना मुख्य कार्यालय बनाया । 
लाहौर में ही आपने प्रसिद्ध ग्रंथ. सत्यार्थ प्रकाक्ल की रचना की थी । इसके उपरान्त अनेकः 
प्रमुख स्थानों में आयं समाज की शाखएं खोली गई। काँगड़ी और हरद्वार में गुरुकुल की 
स्थापना की गई । CoE 
ब्रह्मो समाज में अंग्रेजी शिक्षा को बहुत बड़ा स्थान दिया गया था । स्त्रवं राममोहन 
राय अंग्रेजी शिक्षा और विज्ञान के समथंक थे, पर ब्रह्मो समाज बुद्धिजीवियों का समाज था । 
स्वयं स्वामी दयानन्द अंग्रेजी भाषा से अनभिज्ञ थे, पर आप भी बुद्धिवादी थे आप भी विज्ञान 
और तकनीकि समर्थक थे । पर आयं समाज की नीति थी अछूतोद्धार । जिसके कारण आपका 
सुधार जन-आन्दोलन था जो ब्रह्मो समाज में कभी भी नहीं हो पाया । 
सभी प्रकार के विरोध को करते रहने पर भी स्वामी दयानन्दजी ने,जेन-बौद्धों के बुद्धि- 
वाद को अपनाया, अवैदिक कर्म-संसार-ज्ञान-मुक्ति स्तम्भ को अपनाया और पाश्‍चात्य विचारों में 
आये विज्ञान और तकनीकी को अपनाया है। आज भी आर्य समाज अछूतोद्धार के नाम से प्रचलित 
है, पर इस आयं-समाज का जितना प्रचार-प्रसार होना चाहिये, उतना हो नहीं रहा है । 
आर्य-समाज के विद्वास-वचन को निम्नलिखित रीति से बताया जा सकता है : 
१. ईदवर ही ज्ञान और ज्ञान-द्वारा उद्घाटित वस्तुओं का मूल कारण है । 
२. ईश्वर सत्‌-चित-आनन्द हैं, अर्थात्‌ सच्चिदानन्द । ईद्वर निराकार, सवंशक्तिमान्‌, 
सवंज्ञ, अजाति, अनादि, अनन्त, नित्य और ब्रह्माण्ड का आघार है । ; 
३. वेद ही सत्य ज्ञान का शास्त्र है। प्रत्येक आयं का कत्तंव्य हो जाता है कि इसे 
पढ़े, इसे सुने और इसका प्रचार करे। 
४. प्रत्येक आर्यं का ध्म होता है कि सच बोले और झूठ का बहिष्कार करे । 
५. सोच-समझकर घर्मानुसार ही. कमं करना चाहिये । 
६. प्रत्येक आये का मूल लक्ष्य है कि मानव.की भौतिक, आत्मिक और सामाजिक 
स्थितियों में सुघार लाए । 
७, धमं के न्याय और प्रेम के अनुसार ही सभी के साथ व्यवहार करना चाहिए । 
८. अविद्या का हरण कर ज्ञान का ही उदय करना चाहिये । ; 
९. केवल अपने ही हित की बात नहीं सोचनी चाहिए, पर सहित में ही अपना हित 
प्राप्त करना चाहिए । 
१०. जन कल्याण के लिये संम्पूर्ण समाज को एक होकर काम करना चाहिए । 
सारांश : हिंदू नव-जागरण में अन्य भी उल्लेखनीय सुधारक हुए हैं, जसे, रवीन्द्रनाथ 
टैगोर, अरविन्दो, महात्माः गांधी, राघाङृष्णन्‌, रमण महषि, इत्यादि । इस समय विश्व हिदू 
संघ उभड़ आया है । इसका लक्ष्य है कि जातिविहीन, वर्णविहीन, शोषणविहीन समतावादी 
सिद्धान्त की आघारशिला पर समाज की स्थापना की “जाय ( दि टाइम्स आव इंडिया, 


जुलाई, १६, १९८८ ) । 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


Digitized 0 प्रिती Samaj Foundation Chennai and eGangotri 
परम्परा और हिन्दू धर्म ६५ 


जैन, बौद्ध और हिन्दू घर्मो के बीच अन्तर और समानता 


~ जन और बौद्ध धमं : १. जैन और वौद्ध घमं, दोनों अवैदिक हैं, दोनों सिद्धान्तत 
निरीश्वरवादी हैं, दोनों कर्म-संसार-ज्ञान-मुक्ति के चतुष्पदी स्तम्भ को स्वीकारते हैं और दोनों 
योग, ध्यान और समाधि को मोक्ष-प्राप्ति का साधन मानते हैं । 

२. दोनों में जातिभेद को नहीं स्वीकारा जाता है । 

३ बौद्ध धमं की अपेक्षा जैन ध्म अधिक पुराना है और अपेक्षाकृत जैन घमं में 
तपस्या और अहिसा पर अधिक बल दिया गया है । इसके विपरीत बौद्ध घमं मध्यमार्ग को 
अपनाता है । जीव-हिंसा को यह भी अपनाता है, पर यदि भिक्षा में मांस मिल जाय तो 
वह उसे खा लेता है । 

४. दोनों वैदिक पशु-बलि का विरोध करते हैं । 

५. दोनों ही क्षत्रियों द्वारा संचालित घमं हैं और दोनों के प्रवतंक दो प्रमख जन- 
पदों के मुख्य नेताओं से सम्बद्ध थे। बुद्ध भगवान्‌ के पिता शद्धोदन शाक्य गणतन्त्र के थे 
और महाबीर भगवान्‌ वैशाली गणतन्त्र के शासक वगं में उत्पन्न में हुए थे। 

६. दोनों धमो में स्वतन्त्र तर्कधुद्धि को दुहाई दी जाती है और अन्धविश्वास को स्थान 
नहीं दिया गया है । 

७. दोनों घमोमें अध्यात्मवादी मानवतावाद को संज्ञा दी जा सकती है । 

८. दोनों घर्मो में भिक्षु और श्रावक ( गृहस्थ ) का भेद बताया जाता हैं। दोनों में 
बिना संन्यास के मोक्ष प्राप्त करना सम्भव नहीं माना गया है। 

९. दोनों धर्म प्रायः बिहार राज्य में ही विशेष रूप से उत्पन्न हुए । 


१०. दोनों ही धमो में तप और योग ( घ्यान जैन में, समाधि बौद्ध में ) पर बल 
दिया गया है । 


अन्तर 

१. अपेक्षाकृत जैन धमं अधिक पुराना है और बौद्ध घमं की अपेक्षा जैन घम में तपस्‌ 
और अहिंसा पर बहुत बल दिया गया है। जैन घमं की अपेक्षा बौद्ध धर्म को मध्यमार्गी 
कहा गया है । 

२. जैन धमं के तीन रत्न अर्थात्‌ सम्यक्‌ दर्शन, सम्यक .ज्ञान. सम्यक चारित्र के 
अनुरूप बोद्ध-दर्शन में शील, समाधि और प्रज्ञा की शिक्षा है, अर्थात्‌ साघकों में सर्वपटो 
विकास रहने पर ही साधक मोक्ष-गति प्राप्त कर सकता है। तो भी दोनों धर्मों में इसलिये 
अन्तर हो जाता है कि दोनों में मोक्ष-गति के संदर्भ में गहरा भेद है। जैनियों के अनुसार 
मोक्ष-गति में आत्मा अपने शुद्ध चैतन्य रूप में सुरक्षित रहती है । इसके विपरीत बौद्ध धम में 
निर्वाण-गति में अनात्मवाद का विचार रहता है। 

३. वास्तव में देखा जाय तो बोद्ों का अनात्मवाद उसके क्षणिकवाद के सिद्धान्त से 
ही निकलता है। यदि कोई भी वस्तु निःस्वभाव हो ओर क्षणभंगुर हो तो स्थायी, ट्रव्यरूप 

५ ८ 
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आत्मा को स्वीकार नहीं किया जा सकता है । इसके विपरीत जैन द्रव्य को स्थायी मानकर 
इसमें भेद-अभेद दोनों मानते हैं । जैन दर्शन में द्रव्य में उत्पाद-च्यय ( अर्थात्‌ विनाश ) के 
साथ- प्नौव्य ( अर्धात्‌ स्थिर रहना ) रहता है । अतः, प्रत्येक द्रव्य के अनेक पट रहते और : 
इसी विचार पर स्यादवाद और सप्त भंगनय के मुख्य सिद्धान्त की स्थापना की गयी है । इसके 
विपरीत, बौद्ध केवल भेद को स्वीकारकर क्षणिकवाद को अपनाते हैं और क्षणिकवाद से ही 
अनात्मवाद सिद्ध होता हँ । १ 

४. जैन और बौढ़ों में मृतिपृजा, ध्यान में आलम्बन के आधार पर पायी जाती हैं । 
पर जैन भगवान्‌ महाबीर की मूर्ति को अपने ध्यान का मात्र आलम्बन समझते हैं। परन्तु 
बौडों में इसी आहम्बनु क्रो-बॉबियत्तों की पूजा में देखा जाता हूँ । 


जैन और हिन्दु 
` समानता : १. बौद्ध धमं की अपेक्षा जैन धर्म वर्तमान हिन्दू धमं के बहुत सञ्चिकट है। 
दोनों में कर्म-संसार-ज्ञान-मुक्ति के सिद्धान्त को स्वीकारा जाता है । 
२. दोनों में पंच महाव्रत को नैतिक आचरण का मुख्य आधार माना जाता हैं । 
३. दोनों में आत्मा के सन्दर्भ में द्रव्यमूलक विचार रखा जाता है । 


अन्तर « 

१, जैन विश्व को नित्य और शाश्वत मानता है, पर हिन्दुत्व में सृष्टिपप्रछय के. चक्र 
को मानता है ( मीमांसकों को छोड़कर ) । 

२. अन्तर है दोनों के अपने-अपने धमंग्रन्थों का । जैन वेद को स्थान न देकर आगम 
शास्त्र को ही अपना घमंग्रन्थ स्वीकारते हैं । 


३. फिर जैन घमं निरीश्वरवादी है और प्रचलित हिन्दू धमं मुख्यतया ईश्वरवादी है। 

४. जैन धर्म में जाति भेद नहीं स्वीकारा जाता है, पर हिन्दु धर्म में आज भी जातिभेद 
को हिन्दुओं की आधारशिला माना जाता है । 

५. मूर्ति जैनियों के लिए ध्यान का मात्र आलम्बन है, पर प्रचलित हिन्दू धमं में 
अर्चा के आधार पर मूर्तियों में ईश्वर का वास माना जाता है ।. 

६. जैन धर्मे बौद्धिकवादी है क्योंकि यह अपने मत को तकंसिद्ध मानता हैं। इसकी 
अपेक्षा हिन्दू घमं अपने धर्मंशास्‍्त्रों को ब्रह्म और ईस्त्रर कें सन्दर्भ में अन्तिम प्रमाण मानता 
हैं । युक्तियों का स्री रहते हुए भी हिन्दू धमं में विशेष कहा जायगा । | 


न बौद्ध और हिन्दु, दोनों धर्मो- में कर्म-संसार-ज्ञान-मुक्ति के सिद्धात्त को आधुनिक 
हिन्दू वम में माना जाता है । परन्तु इसके सिवा बौद्ध और हिन्दू धर्मों में गहरा भेद है। 


२. बौद्ध वास्तव में तर्कणापु्ण ध्रमं है और यह. शास्त्रों को घ्म का अन्तिम प्रमाण 
नहीं मांनता है । इसकी अपेक्षा हिन्दू धमं में वेद इत्यादि को ब्रह्म-ज्ञान तथा ईद्वर-विषयक 
ज्ञान का अन्तिम प्रमाण >म्ात्ता-ज़ाता।&/॥ Maha Vidyalaya Collection. 
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३. बोद्ध क्षणिकवादी, अनात्मवादी तथा निरीश्वरवादी हैँ। इनकी अपेक्षा हिन्दू द्रव्य 
मूलक, आत्मवादी तथा ईश्वरवादी कहे जायेगे । 

४. हिन्दू धमं जातिभेद को स्वीकारता है, पर बौद्ध न केवल जातिवादविहीन है बल्कि 
ये जातिभेद के विरोधी भो रहे हैं । 

५. हिन्दू घमं में अभी भी जहाँ-तहाँ पशुबलि दी जाती है, पर इसके विपरीत बौद्ध 
पशुबलि का विरोध करते आये हैं । 

६. बौद्ध मत में क्षणिकवाद तथा अनात्मवाद के रहने पर इसमें किसी भी पारलौकिक 
सत्ता को स्वीकार करने की बात सिद्धान्ततः उठती ही नहीं है। पर बाद में बौद्ध घमं में 
हास हुआ और इसमें देवी-देवताओं की पूजा बोधिसत्व के रूप में होने लगी है । हिन्दूधमं में 
आत्मवाद रहने के कारण प्रारम्भ से ही देवी-देवताओं की पूजा पायी जाती है! 


७. वौद्ध धमं में जितना मठत्रास पर बल दिया गया है उतना हिन्दू धम में संन्यास पर 
त्रछ नहीं दिया गया है । 
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'अध्पाय-३ 
~ 
जच धमं 
गर्म का सामान्य श्वश्प जेन घम को अवैदिक और प्राग्वैदिक कहा जाता है।, 
इस छेगे इसे अवैदिक कहा जाता है कि इसमें वेदों को जैनियों का 'धमंग्रंथ नहीं समझा जाता 
न साथ ही साथ इसमें हिंदू धर्म की_ वब्॒ण-व्यस्था को भी नहीं मान्यता दी जाती है । इसे 
इसलिये प्राखैदिक कहा जाता है कि यह घमं भारत में आयों के आगमन के.पूवं से ही चला आ 
रहा है। अतः जैन घम न तो वेदों से ही साक्षात्‌-असाक्षात्‌ रीति से उत्पन्न हुआ है और न 
इसमें बैदिक स्वर्गप्राप्ति के निःश्रेयस्‌ ही को स्वीकारा जाता है । जैनियों के लिये आवागमन के 
“चक्कर से मुक्ति को प्रास करने को मानव का निःश्रेयस्‌ समझा जांता है। फिर जैन धर्म 
ब्राह्मणों के द्वारा प्रवत्तित नहीं.हुम है। इसे बौद्ध घमं तथा उपनिषदों के -समान क्षतरियों- 
द्वारा संचालित समझना घाहिये ।- पहले जैन धमं का प्रारंभिक रूप अजीविकावाद कहा जा 
"सकता है जो १४ वीं शताब्दी तक जीवित रहकर अन्त में जैन घमं में अन्तर्मुक्त हो गया । 
जेत षब्द 'जिन्‌' से ₹ 'जिन्‌' से निकछा है जिसका अयं है कि इस घर्म के अनुसार इन्द्र 
वासनाओं को जीतना इसका परम लक्ष्य है । प्रायः ऋषभ मुनि को जैन धमं का प्रवत्तक _ 
माना जाता है और जैनी यह भी अटकल लगाते हैं कि सिंधुतट सम्मता के घ्यानी, पशुपति 
आव भगवान्‌ ही यह ऋषभ युनि.थे। पर आद-शिव मरक संबन्ध लिङ्गोपासना 
तथा देवी-पूजा के साथ जुटा हुआ है। भतः, सिधुतट सम्यता.(३०००-२००० ई० पू० ) के 
आद्यशिव भगवान्‌ को षभ मुनि नहीं कहा जा सकता है। जैन धर्म के प्रवर्तको को 
“तीर्थकर' कहा जाता है, अर्थात्‌ ये वे सिद्ध पुरुष थे जो अपनी इन्द्रिय-वांसनाओं को जीत 
कर भवसागर से पार हो गये और जिन्होंने इस भवसागर से पार उतरने का पाठ भी 
सिखाया है २४ तीथंकरों की तालिका बतायी जाती है, पुर अन्तिम तीन ही को ऐतिहासिक 


पुरुष समझा जा सकता है, अर्थात्‌ नेमि या अनेमि, पाएवनाथ और भगवान्‌ महाबीर! - 

फिर ब्रह्मचयं, संन्यास और तपस्‌ तथा अहिंसा इस घमं की विशिष्ट शिक्षा है । इसके 
बिपरीत वैदिक आर्य गृहस्थ आश्रम तथा पदशुयज्ञ को विशेष समझते थे । यह. ठीक हुँ कि 
अजीविकावाद के रूप में जैन घमं प्राचीन है और संभवतः भगवान्‌ महावीर ही ने इसकी 
शिक्षा को स्पष्ट और अधिकारिक रूप दिया था । _ स्वयं भगवान्‌ वीर लिच्छवी शासक घराने 
में उत्पन्न हुए थे और छिच्छवियों का वैशालीं संमवतः- संसार का प्रथम गणतंत्र था जिस 
बैज्ञाली गणतंत्र को षड्यंत्र रचकर भअजातचत्रु ने अन्त में जीतकर मगघन साम्राज्य का 
विस्तार किया था । 
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` घभ्ग्रेय : प्रारभ में जैन धर्म के १४ पूर्व और ११ अंग थे। ये मौखिक रूप से 
संप्रेपित होते गये और कालान्तर में ये सब लुप्त हो गये। अतः, इस समय केवळ ११ अंग 
हीरवच रहे हैं जिन्हें जैनियों का धर्मशास्त्र समझा जा सकता है। अंगों के साथ उपांग, 
पकीन्नक, छेद इत्यादि भी अन्य रचनायें हैं। आचारांग में आचार-नियमों का और सूत्रकृतांग में 
जेनियों की अन्य विशिष्टताओं का उल्लेख किया गया है। सुत्रकृतांग का हिंदी अनुवाद राहुल 
साँकृत्यायन ने किया हैं और उवसगदास्सो ( सातवां अंग ) का अग्रेजी अनुवाद ए. एफ. आर. 
हन्छें ने किया है। सेक्रेड बुक आव दि ईस्ट के २२ वें ओर ४५ वें भाग में जैनियों के . 
धमंसृत्रों का अंग्रेजी अनुवाद किया गया है । 
प्रारम्भ में जैनी घमंशास्त्रों की रचना अघंमागघी में थी, बाद में इन्हें प्राकृत और , 
संस्कृत भाषाओं में लिखा गया है।. 


जैनी व्यवसायी और व्यापारी प्रारम्भ से ही रहते आये हैं, क्योंकि ये अहिंसावादी _ 
होते हैं और इनके अनुसार भूमि में असंख्य जीव रहते हैं । इसलिए ये खेती नहीं करते हैं । 
चूंकि वाणिज्ये वसति लक्ष्मी, इसलिए भारत का बहुत अधिक धन इन जैनियों के हाथ में है । 
` वेशाली में प्राकृत जैन संस्थान, राजगीर में जैन आश्रम और वाराणसी में भी पास्वंनाथ 
शोध संस्थान स्थापित हैं । 
जैनियों और हिन्दुओं में कोई विशेष विरोध नहीं है, क्योंकि हिन्दू भी कर्म-संस्कार-. 
ज्ञान-मुक्ति के चतुष्पदी स्तम्भ को स्वीकारते हैं, जो जैन-बौद्ध घ॒र्मों की देन है। फिर जैन 
पञ्च महाव्रतों को भी सभी भारतीय -धमं स्वीकारते हैं । जैनियों के योग, तपस्‌ और अहिसा का 
भी हिन्दू घमं में समादर है। वास्तव में वैष्णवों के निरामिष होने में तथा जैनियों के 
| महिसावादी होने में बहुत अभेद देखा गया है और इनमें वैवाहिक सम्बन्ध देखा जाता है । 
जनी ब्राह्मणों के पौरोहित्य को भी स्वीकार करते हैं। अतः, अनीश्वरवादी जैनियों में 
ईश्वरवादी हिन्दुओं के बीच व्यवहार में झगड़ा नहीं देखा जाता है । 
जैन धमं-की मुल धारणायें और विशिष्टतायें 
,-१-अन्य प्राचीन भारतीय धर्मों के समान. जैन धमं में- कर्म-संसार-ज्ञान-मुक्ति का 
चतुष्पदी स्तम्भ प्रारम्भ से माना जाता है। 
८.२. जैन ध्म प्राचीनतम अवैदिक धर्म है । इसमें ईश्वर का स्थान नहीं है। 
३. फिर जैन घमं में जगत्‌ की सृष्टि का विचार नहीं है, क्योंकि जगत्‌ को अनादि 
स्वीकारा जाता है । 

. ४: चूँकि जैन घमं में ईश्वर का स्थान नहीं है, इसलिए इसमें देवी-देवताओं की 
पुजा का भी कोई प्रावधान नहीं है । चूँकि मोक्ष को ही मानव की अन्तिम आध्यात्मिक गति 
समझा जाता है, इसलिए मोक्ष-साघन विश्ञेषतया नैतिक कहे जायेंगे । (पञ्ज महाव्रत; तपस्‌ और 
ध्यान को मोक्षप्रापि का मुख्य साधन स्वीकारा जाता है ।| 
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५, सभी प्राचीन भारतीय धर्मों की अपेक्षा जैन घमं में अहिंसा को ही “परमो घमः? 
समझा जाता है। परन्तु दाशनिक दृष्टि के आधार पर अनेकान्तवाद को विशेष स्थान 
दिया गया है । 

६. चँकि जैन घमं में बहुवाद है, इसीलिए इसके दार्शनिक पक्ष में अनेकान्तवाद और 
स्याद्वाद देखने में आता है । इसका मुख्य तार्किक आधार है भेदाभेद अथवा अभेद में भेद 
( भेदान्वित अभेद ), ¡५०॥६।9-in-4f०६०॥०९. [बौद्ध मत में भेद और अद्वतवाद में अभेद का 
सिद्धान्त विशेष है।) जैन धमं-दर्शन में भेदान्वित अभेद का सिद्धान्त है, जो वौद्ध और 
अद्वैतवाद दोनों के बीच समन्वय स्थापित करना है । 

७. जैन धमं के अनुसार कर्म-कषाय हैँ, जो मानव में चिपटे रहते हैं। फिर जैसा शरीर 
होगा, उसी आकार और क्षेत्र की आत्मा भी होगी । - अतः आत्मा को शुद्ध माननं प्र उसे 
बड़ा-छोटा, आकुश्चित-विस्तारित स्वीकारने पर आतमा को भौतिकवादी रूप दे दिया गया हू । 

८, जैन घमं में बुद्धिवाद ( 72£101815 ) को विशेष प्रश्नय दिया गया हैं, पर 
सनातनी हिन्दू घमं में पारलौकिक सत्ता के लिए धमंग्रन्थ को एकमात्र अधिकारी ज्ञान का 
स्रोत समझा जावा है। 

९, जैन धमं-दशंन अनेकत्ववादी एवं वास्तववादी दर्शन है|जिसकी तुलना में अईतवाद 
एकत्ववादी ह है) जिसमें जगत्‌ को केवल व्यावहारिक रूप से सत्य और पारमाथिक्र से मिथ्या 
कहा जाता हैं। | बौद्ध घमं क्षणिकवाद और अनात्मवाद को स्वीकारता है ।) 

१० बौद्ध धमं के समान जैन घमं के प्रवर्तकों को ऐतिहासिक व्यक्ति कहा जाता है । 
२४ तीथंङ्रो में भगवान्‌ महावीर को सबसे बड़ा और अन्तिम तीर्थङ्कर गिना जाता है । ' 
इसके बिपरीत हिन्दु धर्म के प्रवत्तेको को ऐतिहासिक व्यक्ति नहीं समझा गया है || सनातन 
धमं का वेद अपौरुषेय है और इस घमं को अनादि कहा गया है । 


११, इसमें वर्ण-विचार नहीं है। 
जैन धमं और दर्शन 


(अन्य भारतीय दर्शन के समान जैन दशंन वास्तव में घम-दर्शन ही है । जैन दर्शन;के 
अनुसार सभी द्रब्यों को छः प्रकार का माना गया है अर्थात्‌ काल, जीव, धमं, अधर्म, आकाश 
और पुद्गल, जिन्हें निम्नलिखित तालिका द्वारा व्यक्त किया गया हैं ) 

EO 
रव्य. 


[FTE CR 


अस्तिकाय . अनस्तिकाय 
( जो काय या शरीर-मांति है ) (जो शरीर-भांति नहीं है ) 
53% 4 :::219414424. | 
| 
| कि काल 
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अजीव 
घमं अधम आकाश पुदुगल 
अणु रूप में संघातं रूप में 
( क्षिति, जल, अग्नि, वायु ) 


धर्म और''अघमं' को विचित्र अथं में व्यवहृत क्या गया है! घमं गतिं देता हे 
और अघम गति में रुकावट डालकर विश्राम ( 1८5; ) पैदा करता हूँ। पुद्गल से भौतिक 
द्रव्य समझा जा सकता है । यह सांख्य की प्रकृति के समान हैँ । अन्तर यही है कि सांख्य 
की प्रकृति त्रिगुणात्मक और क्रमबद्ध विकासात्मक हैँ। इसके विपरीत पुद्गल के विकास में 
कोई क्रम-च्यवस्था नहीं स्वीकारो गई है । 


-जीव 
| 
erences we |. 
नित्यमुक्त मुक्त बद्ध, 
| ! 
सामान्य सिड जीव तीर्थङ्कुर जिन्होंने मार्गदशन .और 


मुक्ति-शिक्षा दी । इनकी संख्या २४। 


` बद्ध जीव, अर्थात्‌ बंधन में पड़ें जीव 


[RS veer IRF 
त्रस ( चळनेवाले ) स्थावर 
=| ( ये एकेन्द्रिय मानें गये हैं ) 
| क | | प 
द्वीन्द्रिय त्रीन्द्रिय चतुरिन्द्रिय र 


( उदा० घोंघा ) ( उदा० पिपीलिका) 7 . ( उदा० भ्रमर, अर्थात्‌ ( उदा० पशु, 
स्पशं, घ्राण, स्वाद मानव इत्यादि 

और दृष्टि ) चार इन्द्रियों के 

अतिरिक्त श्रवण ) 
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पंचेन्द्रिय बद्ध जीव 


मानव मानवेतर 


आचार्य ` उपाध्याय साधु 
(जो संन्यासियो के गुरु रहते) (विशेषतया शिक्षक एवं उपदेशक) 


जगतु-विचार 

द भौतिक जगत पाँच द्रव्यों के साथ पाया जाता है, अर्थात्‌ धर्म-अधर्म ( गति और 
स्थिति या विश्राम ), आकाश, पुद्गल ( भणुख्प में और फिर संघात अथवा स्कन्धरूप में ) _ 
और काल । आकाश और काल ऐसे पदार्थ हैं जिन्हें इन्द्रियग्राह्य नहीं कहा जा सकता हूं । 
प्रत्येक द्रव्य में तीन प्रकार के :परिवर्तन देखे जाते हैं, अर्थात्‌ उत्पाद ( उत्पन्न होना ), व्यय 
( विनष्ट हो जाना ) और ध्रौव्य ( जारी रहना ) || बिना आकाश के जिसे केवल अनुमान के 
द्वारा जाना जाता, ट्रव्यों का विस्तार और आकुञ्चन सम्भव नहीं होता है । फिर बिना काल के 
द्रव्यों की वर्तना ( अर्थात्‌ वर्तमान काल में होना ), परिणाम ( अर्थात्‌ परिवर्तन ), क्रिया 
नवीनता या प्राचीनता ( पुरानापन ) सम्भव नहीं हो सकता है। 


वस्तुओं की गति को धर्मं और उन्हें गतिहीन रहकर स्थित रहने को विश्राम कहा 
गया .है। पुद, वास्तव में भौतिक तत्त्व है और अन्य हिन्दू दर्शन के समान-यह वह. हैं 
जिसमें संयोग और विभाजन हो सके। यह. सबसे छोटे अविभाजित रूप में अणु और 
अनेक अणुओं के स्कन्ध के रूप में. भी पाया जाता है। स्पशं, रस, गन्ध और वर्ण 
इसके चार गुण हैं।) 

जैन जगत्‌ को न तो बौद्धो के समान क्षणिक घटनाओं का प्रवाह समझते हैं और न॑ 
अइ्वैतवाद के समान.जगत्‌ को मिथ्या समझते हैं। जगत्‌ और उसकी सभी वस्तुओं 
वास्तविक समझते हैं । यह जगतृ उनके लिए कर्मक्षेत्र है, जिसमें रहकर मुक्तिमागं का अनुसरण 
कर वे मोक्षगति को प्राप्त कर सकते हैँ । अतः, ` जीवों के स्वरूप, उनके बन्धन और मो 
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जैनी क्षणिकवाद के विपरीत दव्य के स्थायित्व ( प्रौव्य ).को स्वीकार करते हैं 
पर इसके साथ ये यह भी मानते हैं कि द्रव्य में परिवर्तन भी होता है । अतः, ससत्तादृष्टि से 
द्रव्य स्थायी होता है और उसके प्रकार ( विपयंय-पा००८ ) की ृष्टि से इसमें परिवर्तन 
भी रहता हं। ` 
फिर जैनी मानते हैं कि यह संसार नित्य और शाश्वत है। न जगत्‌ सृष्ट है, क्योंकि 
जैन धमं में ईश्वर के अस्तित्व को स्वीकार नहीं किया गया है और न इसका किसी भी समय 
भ्रलय होता है। यह मीमांसकों को छोड़कर अन्य हिन्दू विचारों से अलग मत है, क्योंकि 
अन्य हिन्दू घा में संसार के सृष्टि-प्रलय का चक्र चलता रहता हैँ. 
जीव-विचार 


शुद्ध बुद्ध रूप में आत्मा में अनन्त ज्ञान, अनन्त दशान, अनन्त वीय॑ और अनन्त 
आनन्द पाया जाता है । दूसरे शब्दों में आत्मा को सबंज्ञ भी कहा गया है। आत्मा के रूप को 
जैन धमं में विशुद्ध चैतन्यपूर्ण नहीं कहा जा सकता है, क्योंकि 
१. आत्मा को शरीर के अनुपात छोटा-बडा कहा जाता है । परन्तु शारीरिक रीति से 
छोटा-बडा होना भौतिक गुण गिना जायगा । 
२. द्वितीय जैन दर्शन में समझा जाता है कि कमं आत्मा में चिपक जाते हैं। पर 
चिपकना भी भौतिक ही गुण कहा जायगा । 
३. फिर मुक्ति प्राप्त करने के लिए शारीरिक तपस्या करना बताया जाता है ताकि 
चिपके हुए कर्मों का विनाश हो। यहाँ कमं से उत्पन्न वासना को भी स्थूल 
रूप दिया जाता है। 
इन कारणों से समझा जाता है कि जैन घमं प्राचीन है जिसमें विचारों की सूक्ष्मता 
नहीं प्रवेश कर पायी है। बाद में चलकर जैन विचारको में. प्रमुख नैयायिक और तकशास्त्रो 
उत्पन्न हुए हैं । ` 
बन्धन ` 

सभी भारतीय धों में वतमान काळ में समझा जाता है कि जीव बन्धन में है । तब 
प्रश्‍न होता है कि गुण चतुष्टय अर्थात्‌ अनन्त ज्ञान, दर्शन ( अवाधित प्रत्यक्ष-शक्ति ), अनन्त 
` वीर्य ( बळ, शक्ति ), अनन्त आनन्द को कैसे खोकर जीव बन्धन में पड़ गया है।- . 

इसका कारण है कि जीवात्मा कषायों ( रागात्मक वासनाओं ) से युक्त होकर कर्माधीन 
हो जाती है । कमं अज्ञानवश होते हैं । ये कर्म आत्मा में ऐसे चिपक जाते हैं, जैसे तेल में 
धुल-कण । अतः जैनों के अनुसार आत्मा को भौतिक रूप में समझा जाता है, जिसमें कमं 
चिपक जाते हुँ। फिर आत्मा जीवरूप जीव-शरीर के अनुसार छोटी-बड़ी मानी गयी है । 
इससे स्पष्ट होता हैं कि जैन घर्म-दशंन में शुद्ध आत्मा को पूर्णतया अभौतिक नहीं माना गया 
है । फिर कर्म! को भी भौतिक रूप में स्वीकारा गया है, जिसे आवरण कहा गया है । अतः 
कर्मों का प्रक्षालन करना मोक्षप्राप्ति के लिए आवश्यक है। | 
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आत्मा कें भौतिक रूप को विनम्न करने के लिए बताया जाता है कि जिस प्रकार 
दीपप्रकाश सम्पूणं कमरे में व्यास कर सम्पूर्ण कमरे को प्रकाशित करता है, उसी प्रकार 
शरीर में व्याप्त होने के फलस्वरूप आत्मा को छोटा-बड़ा कहां गया हैं । पर इस दीपप्रकाश की 
उपमा भी आत्मा को भौतिक रूप में ग्रहण करने की आपत्ति को नहीं दुर सकती है । अतः 
जैन विचार को प्राचीन समझा गया है, क्योंकि भारतीय धमंदशंन की अन्य शाखाओं में 
आत्मा को शुद्ध चैतन्यहूप मानकर पूर्णतया अभौतिक समझा गया है । 


अन्य भारतीय घमंदशंन के समान जैन घमं में भी बन्धन ही धर्म-विचार का आरम्भ- 
बिन्दु है। अज्ञानवश वासनायें होतीं जिनसे कमं उत्पन्न होते और कमं जीवात्माओं को आवरण 
बनकर ढेक लेते हैं, जिसके कारण जीवों को अपना असली स्वरूप नहीं ज्ञात होता है । 
जैनधम में भी बन्धन को यथार्थं समझकर इसके प्रतिकार की बात की जाती है और यह 
प्रशत ही नहीं उठाया जाता है कि क्‍यों और कैसे शुद्ध अनन्त चैतन्यरूप आत्मा बन्धन में पड़ 
जाती है। महत्त्वपूर्ण प्रारम्भिक बिन्दु है कि किस प्रकार कमंख्पी आवरण को हटाया जाय । 
पुण्य-कमं को भी मोक्ष का आधार नहीं माना जाता है क्योंकि पुण्य-कर्मो से वासनाओं की पूर्ति 
एवं सुख मिळता है और तब कर्म-निवारण की गति उत्पन्न नही हो पाती हँ। अतः 
. कर्मों को आमूलतया नाश करने को विधि के अनुसरण से ही मुक्ति मिल सकती है। 
इसलिए जैन कर्मसंसार-ज्ञानःमुक्ति के चतुष्पदी स्तम्भ को स्वीकार कर कर्म-विनाश के 
भागं पर बल देते हैं.। 
जीव' अनेक हैं और प्रत्येक जीव को अपने ही प्रयास से कर्म-वन्धन पर विजय 
प्राप्त करना पड़ता है। चूंकि कमं आवरण हँ, इसलिए इनकी तालिका को भी इस प्रकार 
जाना जा सकता है । 


कर्मावरण 
1. 
~~] | 
घातीय ८ " अघातीय 
( अर्थात्‌ इन्हें बड़ी कठिनाई से दूर ( ये जीवात्मा के स्वरूप को अन्धकारः 
किया जा सकता है । इसलिए इन्हें मय अवश्य कर लेते हैं, पर घातक 
“घातक' कहा 7५ हैं) जया नहीं होते ) 


| 
१. ज्ञानवरणीय २. दर्शनावरणीय ३. मोहनी! ४, अन्तराय 


Were 

१. नामावरणीय २. आयु ( आवरण) ३. गोत्र ( निर्धारित ४. i (जो 
( जो शरीर, इन्द्रियों करते ) सुख-दुःख की मात्रा 
को निर्धारित करते ) निर्धारित करते हैं !) 
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धर्म छप्‌ 


कर्मों की तीन स्थितियाँ हैं, अर्थात्‌ आस्रव, संवरः और निर्जरा.।. आस्रव-स्थिति में 
कमं आत्मा में प्रवेश करते हैं, संवर में कर्मों को प्रवेश करने से रोका जाता है और निजुरा 
में आत्मा में निहित कर्मों का विनाश किया जाता है । इसलिये सभी कर्मावरणविनाद को 
ही मुक्ति कहा गया है ( सर्वावरण-विमुक्तिर्मुक्तिः ) । 

चूँकि अज्ञान को केधरू ज्ञान से ही दूर किया जा सकता है, इसलिए ज्ञानावरणीय 

घातीय कर्मों के निवारण की विधियों को न बताकर केवल . आवरणों का. उल्लेख मात्र कर 
दिया गया है । थे हैं ज्ञान के प्रकार 

१. मति- इन्द्रियों से उत्पन्न या उम पर आश्रित ज्ञान । 

२. श्रुति--श्रुति के असली अथं को ढेक लेने का आवरण जिससे सही शास्त्र-ज्ञान भी 
नहीं होता । 

३. अवधि--परोक्ष ज्ञान पर आवरण । 

४. मनःपर्याय--दुर ज्ञान ( ६०।९१३४॥५ ) अर्थात्‌ वह आवरण जो दूसरे के . मन के 
विचार और भाव को जानने में.बाघक प्रतीत होता है इसमें ऋजुमति और विपुल 
मति दो प्रकार के ज्ञानावरण हैं । 

५. केवल-ज्ञान--शुद्ध चैतन्यपूर्णंता जो जीवात्माओं का असली स्वरूप हैं जिसे 
कर्मावरण नहीं जानने देते हैं । 

आवरणों के क्रमशः हट जाने पर इन्हें ज्ञानःप्रापि की क्रमीक अवस्थाय्रे भी कहा जा 


सकता है जिन्हें हम ध्यानयोग के संदभ में देखेंगे । 
`__ सम्यगृदर्सन-ज्ञान-चारिआणि मोक्षमार्ग 

कमों के आल्तव पर रोक लगाने की प्रक्रिया को संवर कहा गया है । संवर के लिए 
शरीर, मंन और वचन की सभी प्रक्रियाओं पर नियंत्रण रखना चाहिये ।' इसके लिए वस्तुओं - 
की क्षणमंगुरता, सांसारिक. क्या स्वर्ग-सुख की भी अनित्यता और शारीरिक छिठ्रों से निकले 
द्रव के आधार पर शरीर के अशुचित्व पर ध्यान रखना चाहिये । ,पर अन्त में बिना निर्जरा 
कके समस्त अजित कमं की वासनाओं को नाश नहीँ किया जा सकता है । _निजँरा का मुख्य 
साधन तपस्‌ और ध्यान है और इन दोनों का आघार' सम्यग्‌ ` वंन, सम्यग्‌ ज्ञान और सम्यक्‌ 
चारित्र है। 'सम्यग्‌ दर्शन' से अथं है श्रद्धा का, अर्थात्‌ सत्य ज्ञान और गुरु के प्रति श्रद्धा जो 
सत्यज्ञान देता है। जैनियो के लिए यह श्रद्धा अन्धभक्ति नहीं है क्योंकि इनके अनुसार रीजन के 
आघार पर ही सच्ची श्रद्धा हो सकती है । अतेः, श्रद्धा को युक्तिसंगत रहना चाहिये । 

शसम्यग्‌-ज्ञान' से अभिप्राय होता है कि जैन घर्मदर्शन का, विशेषकर तत्संबंधीं तत्वज्ञान 
की जानकारी रहनी चाहिये । अंत में सम्यक्‌ चारित्र पर बल दिया गया है क्योंकि बिना 
नैतिक आचरण की शुद्धता से सम्यग-ज्ञान बृथा और श्रद्धा झूठी कही जायगी । चरित्र की 


परिशुद्धि के लिए तपस्‌ और पंचमहाब्रत के पालन की आवश्यकता हो जाती है । पंचमहाक्षत 
के अन्तर्गत अहिसा, अस्तेय, परिग्रह, सत्य और बहम गिने जाते, दै । 
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सत्य” से अभिप्राय है कि आप्तवचन बोलें। साथ ही साथ कटु, अप्रिय सत्य तथा 


न लाएँ । सत्यं ब्रयात्‌, प्रियं ब्र्यात्‌, न ब्रूयात्‌ अप्रियं सत्यं । 
पड en Fi कि बह वस्तु ,जिसका स्वामित्व किसी अमुक भिक्षु अथवा 
नहीं है को काम में न लाये । 
८७ 0 वस्तुओं के स्वामित्व का पुर्ण त्याग । अतः, भिक्षु के 
लिए सवंधनत्याग और पूर्ण संन्यास और श्रावकों के लिए धन न्यास ( हु लब ) के 
का मात्र अधिकारी माना गया है। गांधी जी ने न्यास-सिद्धान्त को को जैनी अपरिग्रह से ही 
आपत किया था । ' 
“अहिंसा' से अथं होता है कि जीव एवं जीवन के प्रति सम्मान का होना । हिसा 
करना सबसे बड़ा पाप समझा गया है और अहिंसा को 170“ माना गया है । इसलिये 
= दोनों ९ वैदिक न ॐ । 
$ नी पु हल कहा जायगा । संभवतः, पहले 
चार ब्रत तीर्थकर पाश्व॑नाथ द्वारा बताये गये थे,) पर मेखलि गोसाल द्वारा ब्रह्मचय का पूण 
पालन न करने पर भगवान्‌ महावीर ने बब्रह्मचयं' से अर्थ व्यभिचार-निषेघ ही नहीं, पर 
सभी प्रकार के अबैध काम-संबन्ध का निषेध बताया है ।! ही 

। पंचमहाव्रत को जैन भिक्षु एवं श्रावक, दोनों को मानना पड़ता है। इसलिये सभी 
प्रकार के जैनियो में समानता देखी जाती हैं। फिर इस पंचमहाव्रत को हिन्दुओं ने भी स्वीकारा 
है । | आगे चलकर देखेंगे कि यहूदियों की दस आज्ञाओं' में इन पाँचों ब्रतों का समावेश हो 
जाता है ।/अतः, ये पंच महाद्रत समस्त मानवजाति के लिये उपादेय हैँ ।) * 

। सम्यग्‌ दर्शन, सम्यग्‌ ज्ञान तथा सम्यक्‌ चारित्र के तीन रत्नों के द्वारा समस्त व्यक्तित्व 
के अध्यात्मिक विकास पर ध्यान दिया गया है । जब साधक इन तीनों रत्नों के द्वारा केवल 
ज्ञान. का अधिकारी हो जाता हैं तब वह तपस्‌ और ध्यान-योग के आघार पर मुक्ति की ओर 
अग्रसर हो जाता है |.) FS 

(हमें भूल नहीं जाना चाहिये कि जैनियों के अनुसार कमं ही बन्धन हैं और इन्हीं के 
नाश से मुक्ति मिलती है । अतः, कर्म को विनष्ट करने के लिये तप की आवश्यकता प्रारम्भ 
से;ही अपनायी गयी थी |} अत्यल्प भोजन, इन्द्रिय-निग्रह, शारीरिक यातनाओं, इत्यादि को 
तप में सम्मिलित किया गया है । पर बिना घ्यानयोग के तप से सिद्धि. होना कठिन प्रतीत हुआ 
ओर इसलिये तपरिवियों के लिये ध्यानयोग अनिवार्यं समझा गया है ।) 

आचार, योग तथा समाधि से परिपूर्ण होकर अपवगंज्ञान की प्राप्ति से .मोक्ष प्राप्त किया 
जा सकता है । (अतः, बिना आध्यात्मिक विकास के सच्चा ज्ञान नहीं प्राप्त हो सकता है और 
डस आध्यात्मिक विकासमागं को 'गुणस्थान' संज्ञा दी जाती है । , 


गुणस्थान-सिद्धान्तः >> 
गुणस्थान चौदह सीढ़ियों का सोपानक्रम है और इन्हें. चार वर्गो में बाटा जा सकता दै! 
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१. सर्वप्रथम, बन्धन की अवस्था होती है । इसमें जीव राग-द्वेप आदि आवेशमय 
वृत्तियों से संचालित रहता है । इस दशा में जीव मोक्षगति से कोसों दूर रहता है । 

२. बाद में विचारविमर्श की अवस्था आती है जिसमें कुछ निश्चित उद्देश्य एवं लक्ष्यों 
की प्राप्ति की बात उठती है । लेकिन इस अवस्था में भी न तो मोक्षप्राप्ति का लक्ष्य और न 
मोक्षमागं का ही सही ज्ञान होता हैं । 

३. तीसरी अवस्था में प्रज्ञा अथवा मति ( ४8007 )," विवेक तथा श्रद्धा का. 
उदय होता है । 

४. अन्त में मोक्ष का लक्ष्य स्थिर हो जाता है तथा मोक्षमार्ग का भी निदचत ज्ञान 
हो जाता है । इस अवस्था में सभी वासनाओं एवं एषणाओं को सूत्रबद्ध कर इनमें निहित 
शक्तियों को संयोजित कर जीव बोधि की ओर अग्रसर होता है । जैसे ही सही ज्ञान का उदय 
होता है वैसे ही कमं से उत्पन्न सूक्ष्मतम पुद्गल का भी तिरोभाव हो जाता है और सभी 
आवरणों के हट जाने पर आत्मा अपने नित्य स्वरूप को प्राप्त कर शुद्ध चेतना एवं सर्वज्ञता 
को पा लेती हू । 

जैनविचारकों ने सच्चे ज्ञान को त्रिरत्न” संज्ञा दी है जिसमें सम्यग्‌ दशन, सम्यग 
ज्ञान तथा सम्यक्‌ चारित्र्य तीनों एक साथ पाये जाते हैँ । बिना समुचित दृष्टि, अटूट श्रद्धा 
तथा विमल चरित्र के आध्यात्मिक विकास सम्भव नहों होता । . अब हम आत्मिक दिफाप्त की 
चौदह सीढ़ियों का संक्षिप्त उल्लेख करेंगे, जिस सोपानक्रम को “गुणस्थान' संज्ञा दी गयी है । 

१. मिव्याहष्टि--आत्मा का अपना नित्य स्वरूप ही ऐसा है कि इसमें शुद्ध चेतना 
एवं सवंज्ञता पायी जाय । चूँकि जीवों में शुद्ध चेतना एवं सवंज्ञता अज्ञान के कारण नहीं पायी 
जाती है इसलिए आत्मा में अपने स्वरूप को प्राप्त करने के लिए स्वाभाविक प्रवृत्ति बनी रहती 
है । इस स्वाभाविक उत्प्रेरणा को “अपूर्वकरण' तथा 'अनिवृत्तिकरण' संज्ञा दी जाती हैं | अपूर्व- 
करण एवं अनिवृत्तिकरण की प्रवृत्तियों के उभरने प्र रागात्मक वृत्तियों की शक्ति में क्षीणता 
आ जाती है । तो भी मुक्तिप्रवृत्ति केवल अल्पकालीन; ९हती है और अन्तिम लक्ष्य ओझल रहता 
हुँ। फिर भी कहा जा सकता है कि जीव में आत्मविकास की इतनी शक्ति चली आती है कि 
इसके द्वारा वह भागे बढ़ सके । 

२. सास्वादन-सम्यरद्रष्टि--इस अवस्था में सही विश्‍वास तथा ज्ञान का थोड़ा आस्वादन 
होने लगता है । 

३. सम्यगृभिथ्यादष्टि--इस अवस्था मे समुचित और मिथ्या दोनों प्रकार की दुष्टियाँ 
पायी जाती हैं । इसलिए भय बना रहता है कि जीव कहीं पीछे न फिसल जाय । इसलिए 
इसे मिश्रगुणस्थान भी कहा गया है । अतः, इस अवस्था से आगे बढ़ने के लिए अधिक स्थिरता 
की आवश्यकता पड़ जाती हैं । 


१. इसे वैज्ञानिक ज्ञान से भिन्न समझना चाहिए क्योंकि मति में प्रज्ञा द्वारा. आदर्शों का ज्ञान 


तथा उनका साकारीकरणः भी झलकता है । 
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४. अविरत सम्यग्हंष्टि--इस अवस्था में जीव को आध्यात्मिक सत्यता में पर्याप्त 
सूझं प्रास हो जाती है, परन्तु उसमें पर्याप्त आध्यात्मिक बल नहीं रहता है । अधिक श्रद्धा, 
सम्यग्‌ ज्ञान एवं चारित्र्य के ही द्वारा जीव को पाँचवीं अवस्था में आने के लिए अधिक 
शक्तिंसंचय करना पड़ता है । यदि पर्याप्त मात्रा में जीव के अन्दर आत्मिक बल का संचार न 
हो तो जीव को पूर्व अवस्थाओं में फिसलने का भय हो जाता है । 

५. देशविरत सम्यग्हष्टि--इस अवस्था में सीमित रूप में सयम तथा आत्मनिग्रह 
प्राप्त हो जाता है । फिर समुचित दृष्टि भी बनी: रहतो है । लेकिन आगे की प्रगति के लिए 
अधिक संयम एवं आत्मनियन्त्रण की आवश्यकता होती है ताकि अधिक आत्मिक शक्ति प्रा 
हो जाने पर आध्यात्मिक अक्रियता ( 11०89 .) को दूर किया जा सके । 

, ६. प्रमत-संयत--इस अवस्था में आत्मसंयम प्राप्त हो जाता है, पर प्रमाद ( असाव- 
घानी ) रह जाती है । इसलिए प्रगतिमागं पर अग्रसर होने के लिए इस प्रमाद कोरं दुर 
करना आवश्यक हो जाता है । १ / 

७. अप्रमत्त-संयत--इस अवस्था म आत्मसंयम में असावधानी ( प्रमाद) हट 
जाती है । म ु 
८. अपुवंकरण ( या निवृत्ति )--इस अवस्था में पर्याप्त संयम तथा सम्यरदृष्टि भी 

प्राप्त हो जाती हैं। नये कर्मों द्वारा बन्धन का प्रभाव दूर हो जाता है, पुराने ( संचित ) 
कर्मो के बाँधने की शक्ति शिथिल पड़ जाती है। इसे इसलिए 'अपूर्व” संज्ञा दी गयी हैं कि 
इस अवस्था में अपूर्व शक्ति का अनुभव होने छगता है और इसके बाद आध्यात्मिक विकास 
'द्रुतगति के साथ होने लगता है । 

( योग तथा बौद्ध समाधि की उच्चस्तरीय अवस्थाओं में भी योगी एवं मुमुक्षु को 
अद्भुत -शक्ति तथा सिद्धियों की प्रासि बतायी गयी है। लेकिन योगी को इन सिद्धियो के 
प्रपञ्च में नहीं पड़ने की चेतावनी भी दी गगीहै)। . 

९. अनिवृत्ति-बावर-सम्पराय--इस अवस्था को प्राप्त कर लेने पर स्थुल रागात्मक 
वृत्तियों के चज़ुछ से छुटकारा मिल जाता है। लेकिन जीव पर सूक्ष्म वृत्तियों का प्रभाव 
बना रहता है । यव क 

ओ १०, सुक्ष्म सम्पराय--इस दशा में आत्मा पर सूक्ष्म .रागात्मक वृत्तियों का प्रभाव 
जमा रहता है, विशेषकर देहधारण की लिप्सा रहती है । इसे शरीरप्राप्ति की 'अचेतन लिप्सा' 
ज्ञा दी जा सकतो है। | | 

११. उपशान्तकषाप यहाँ सभी रागात्मक वृत्तियों का तिरोभाव हो जाता है, तो 
भी कुछ पूर्वकर्म आत्मा को अवगुण्ठित किये रहते हैं जिसे “चद्मन्‌' संज्ञा दी जाती है । यहाँ 
जीव शरीर धारण करने की वृत्ति से पूर्णतया मुक्त नहीं होता है, अर्थात्‌ उसे पूर्णतया 'वीतराग' - 
संज्ञा नहीं दी जा सकती है । अवगुण्ठन के कारण इस अवस्था को 'उपशान्तकषाय-वीतराग- 
चद्मस्थ' नाम: से पुकारा जाता है । 
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१२. क्षोणकषाय--यहाँ सूक्ष्म रागात्मक , वृत्तियों को केवल वश में ही नहीं किया 
जाता, प्रत्युत उनका सम्पूर्ण उन्मूलन कर दिया जाता है । लेकिन सर्वज्ञता नहीं प्राप्त होती है । 

१३. सयोग-केवलिन्‌-गुणस्थान--इस अवस्था में सर्वज्ञता प्राप्त हो जाती है। 
अद्वैतवेदान्त तथा बौद्धदशंन में इस अवस्था को ‘जीवन्मुक्ति’ संज्ञा दी जाती है । बन्धन में पड़े 
रहने के पाँच कारणों का उल्लेख किया जाता है, अर्थात्‌ दुराग्रह, असंयम, आत्मिक अक्रियता, 
राग और क्रिया । इस चरण में पहले चारों कारणों का लोप जाता है इसलिए इस अवस्था को : 
'सयोगी केवलिन्‌” संज्ञा दी जाती है । लेकिन इस क्रिया से कोई कमंबन्धन नहीं उत्पन्न होता । 


१४. अयोग-केविन्‌-गुणत्यान--यहाँ सभी प्रकार के जीवनस्पन्दन समाप्त हो जाते 
हैं। अयोगकेवलिन्‌ श्रमातीत अमोघ ज्ञानी हो जाता है। इस अवस्था में जीव शिलावत्‌ 
निश्चल रूप से दृढ हो जाता है। हुमलोग देखेंगे कि इसे शुक्लव्यान की अन्तिम सीढ़ी कहा 
जाता हूँ । केवलिन्‌ की यह अन्तिम घड़ी अल्पकालीन होती है । इस अवस्था को प्राप्त कर 
लेने पर केवल ज्ञानी उन्हीं क्षणों तक जीवितः रहता है जिसमें क्रमशः पाँच से अधिक अक्षरों 
का उच्चारण नहीं किया जा सकता है । इस अवस्था को प्राप्तं करते ही जीव शरीरहीन 
होकर मुक्त हो जाता है और अपनी नैसगिक सवंज्ञता तथा सर्वशक्तिमत्ता की दशा 
प्राप्त कर लेता हुँ । 


ध्यानयोग का स्वरूप 


मुक्तिप्राप्ति के लिए जीव को ही विषय-वासनाओं से मुक्त होकरं अपना स्वरूप प्राप्त 
करना होता है । यहाँ जीवों को सम्पूर्णतया परिवर्तित होना पड़ता हं । इस सम्पूर्ण व्यक्तित्व 
को नवीनः रीति से सृष्ट होने के लिए मन, वचन, कर्म को ही नया रूप धारण करना चाहिए । 
यही कारण है कि बौद्ध तथा जैन मतों के अनुसार जीव में सम्यक्‌ श्रद्धा, ज्ञान तथा चारित्र्य. 
रहना चाहिए । इसलिए जीव को सम्पूणंतया परिवर्तित हो जाने के लिए कोरे ज्ञान से मुक्ति 
नहीं प्राप्त हो सकती हैं। यदि ऐसा होता तो कोई भी: व्यक्ति जैन घर्म,' दर्शन, शास्त्र 
इत्यादि का अध्ययन कर मुक्ति प्राप्त कर लेता । मुक्तिदायक ज्ञान प्राप्त करने के लिए जैन, 
बौद्ध तथा शंकरीय अद्वँतवाद में योग, साघना तथा समाधि की . आवश्यकता होती है। जिसे 
बौद्ध-घमंदशंन में समाधि! संज्ञा दी जाती है उसे 'ध्यानयोग' संज्ञा भी दी जा सकती है 
जेन-धमंदशंत् में व्यान” शब्द अधिक प्रचलित है, इसलिए 'ध्यानयोग” की व्याख्या की जायगी 
जिसके द्वारा जीव में ऐसा कायापलट होता है कि वह अपने स्वभावलक्षण सर्वज्ञता तथा 
अनन्त चैतन्य को प्राप्त कर लेता है । 


यहाँ सदैव ध्यान रखना चाहिए कि भारतीय दर्शन में मुक्तिदायक 'ज्ञान' को कभी 
कोरा ज्ञान ( जो विज्ञान में पाया जाता है ) नहीं माना गया है । जब व्यक्ति बदलेगा तब 
विषयसम्बन्धी ज्ञान भी अपने आप बदल जायगा । बालकों को म्यूजियम लुक्काचोरी का 
स्थान लगता है, पुरानी मूर्तियों के चोर को म्यूजियम कमाने-खाने का कर्मेक्षेत्र दीखता है 
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और पुरातन युग के विशेषज्ञ को यह लुप्त सभ्यता का अमूल्य इतिहास माळूम देता हूँ । 
इसलिए जैनघमं में जीव को पूर्णतया परिवर्तित होने के लिए अहिंसा पर जोर दिया गया हुँ 1 
यही कारण है कि जैन आचार घोर तप का घमं दिखाई देता है । लेकिन इसी: तप के आधार 
पर जीव के ज्ञान में भी क्रमिक विकास होता है । इस ज्ञानविकास का क्रम इस प्रकार है-- 


१. मति--यह वह ज्ञान है, नो निरीक्षण एवं अनुमान से प्राप्त होता है। इसके 
अन्तगंत दैनिक जीवन तथा विज्ञानः का ज्ञान भी सम्मिलित कहा जा सकता हैं । 

२. श्रुति--वह ज्ञान, जो धर्मपुस्तको अर्थात्‌ धमंशास्त्रों से प्राप्त होता है । 

३. अवधि--भौतिक जगत्‌ की उन वस्तुओं का ज्ञान, जो साघारणजनों की इन्द्रियों से 
परे अथवा अतीत होती हैं । 

४. सनःपयंग- वह ज्ञान, जो अन्य व्यक्तियों के मन और हृदय में छिपी हुई बातों के 
जानने के द्वारा उत्पन्न हो । 

५. केवल ज्ञान-- समस्त वस्तुओं का. ज्ञान, चाहे वे भविष्य तथा वर्तमान को 
हों, देखी या अनदेखी हों । 

६. निर्वाण--शुद्ध एवं सम्पूर्ण सवंज्ञता । 


बिना घोर आत्मनियन्त्रण .तथा घ्यान-तप के मृक्तिदायक ज्ञान नहीं प्राप्त हो सकता 
है । नैतिक संकल्प तथा कठिन प्रयास के बिना यह ज्ञान नहीं प्राप्त हो सकता है । यही कारण 
है कि सुभचन्द्र ने चार नैतिक गुणों के रहने को अनिवार्य माना है, अर्थात्‌ मैत्री ( सभी 
जीवों के प्रति सद्भाव ), प्रमोद ( अन्य व्यक्तियों के सद्गुणों को पहचानना और उन्हें ग्रहण 
करना ), करुणा और माध्यस्थ (कष्टों एवं अनभिमत घटनाओं के प्रति उपेक्षाभाव अपनाना)! 
नैतिक -गुण प्राप्त कर लेने पर घ्यानयोग अपनाया जा सकता है, ताकि केवल ज्ञान' प्राप्त 
हो जाय । किसी विषय पर एकाग्रचित्त होने को ध्यान” कहा गया है ( एकाग्र-वित्त-निरोघः 
ध्यानम्‌ ) । उमास्वामी ने घमंघ्यान को उन विचारों का समुच्चय कहा हूँ, जो ध्यान के 
निमित्त श्रुतिज्ञान ( आज्ञा ), अपाय ( दुःख ), विपाक (कमंफल) और संस्थान (विश्वरचना) 
पर स्थिर किये जाते हैं । ध्यान में निम्नतर तथा उच्चतर अवस्थाएं होती हैं। पूर्वंपक्षी एवं 
निम्नतर ध्यान को धर्मध्यान और उत्तरपक्षी एवं उच्चतर ध्यान को शुझ्लूघ्यान कहा जाता 
हैं । उमास्वामी के अनुसार गुणस्थान की चौथी और सातवीं अवस्थाओं के बीच धमंघ्यान को 
काम में छाना चाहिये । इनके अनुसार जब तक मुमुक्षु में समुचित दृष्टि न उत्पन्न हो जाय, 
तब तक उसे घ्यानयोग:का अधिकारी नहीं माना जायगा। इसके विपरीत, जिनभद्र के अनुसार 
जब तक जिज्ञासु गुणस्थान के सातवें क्रम तक नहीं पहुँचे, तब तक उसे घमंघ्यान का अधिकारी 
नहीं मानना चाहिये। मध्यमागं को अपनाते हुए .सुभचन्द्र ने कहा कि यदि किसी 
मुमुक्षु का पूव॑संस्कार अच्छा हो तो वह गुणस्थान की चौथी और सातवीं अवस्था के बीच 


घ्यान को अपना सकता ह A |! 
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धमंध्यान की क्रमिक अवस्थाएँ 


सुभचन्द्र ने धर्मध्यान की चार अवस्थाओं का उल्लेख किया हुँ अर्थात्‌ १. पिण्डस्थ 
२. पदस्थ, ३. रूपस्य और ४. रूपातीत । 

१. पिण्डम्य ध्यान--पिण्डस्थ धर्मध्यान की पहली और प्रमुख अवस्था है और इसके 
भी पाँच चरण हुँ 

( क ) पाथियी धारणा- यहाँ ध्यानी ऐसे सहस्र पंखड़ीदार कमल कीः कल्पना करता 
है, जो एक विशाल समुद्र के बीच स्थित है । फिर वह कल्पना करता है कि उसपर आसीन 
होकर अपने सभी कर्मो का विनाश कर रहा है। > 

( ख ) आग्नेयी घारणा- यहाँ घ्यानी कल्पना करता है कि बह मन्त्रोच्चारण द्वारा 
ऐसी अग्नि को प्रज्वलित करता है, जो नाभि स्थित कमल तथा हृदय स्थित आठ पंखडीदार 
कमल की पंखड़ियों को भस्म कर रहा है । यहाँ हृदय स्थित कमल की आठ पंखड़ियों से 
आठ प्रकार के कर्मो का क्निश परिलक्षित किया जाता है । फिर वह कल्पना करता है कि 
अग्नि उसके शरीर तथा नाभिस्थित कमळ को भी भस्म कर रही है । जब इन सब पंखड़ियों 
तथा शरीर को अग्नि भस्म कर देती है तो कल्पना की जाती है कि वह अपने आप शान्त 
हो गयी है । 
हें ( ग ) श्वसना घारणा--यहाँ घ्यानी कल्पना करता है कि ऐसा बवडंर उठा है 
कि पूवंचरण में अग्नि द्वारा उत्पन्न भस्म को वह उड़ा दे रहा है । 

( घ ) वादणि घारणा--पिण्डस्थ ध्यान के इस चरण में घ्यानी कल्पना करता है 
कि भारी वर्षा हो रही है जिससे समस्त भस्म बहा जा रहा है । 

( ङ ) तत्वङ्पवती धारणा--इस चरण में ध्यानी कल्पना करता है कि वह सातों 
तत्वों से मुक्त हो गया है और सवंजञता प्राप्त कर चन्द्रमा के समान भासमान हो रहा है । 

२. पवस्थ ष्यान--इस ध्यान में ध्यानी मंत्रों का प्रयोग करता है । इस अवस्था में 
ध्यानी अनेक सिद्धियाँ प्राप्त करता है । - 

इस प्रकार की सिद्धिप्राप्ति का उल्लेख योग तथा बौद्ध घमंदशंन में मी पाया जाता है । 

१. उपस्थं ध्यान--इस अवस्था में घ्यानी सवंशक्तिसम्पन्न एवं महिमायुक्त सवँद्च 
अहुतं पर ध्यान जमाता है ताकि अपने आध्यात्मिक विकास में उसे उत्प्रेरणा प्राप्त हो। 

` जैन घमं में ईश्वर की पूजा नहीं होती है और न अहँतों की ही पूजा की जाती है । 

अहत किसी भी पुजारी की प्रार्थना सुनने में असमर्थ होते हैं । लेकिन अहंत वे हैं जिन्होंने 
हर अच्छाई को अपने जीवन में साकार कर लिया है और जो धामिक सत्यता को स्पष्ट 
रूप से प्रचारित करते हैं। परन्तु इन्हें सृष्टिकर्ता, पालनहार और विश्व का संहारक नहीं 
माना जा सकता। हाँ, इनका जीवन और इनका पदचिह्न घ्यानी का मागदशन अवश्य 
करता है और उसे मुक्तिप्राप्ति के लिए अग्रंसारिंत करता है। 

छपातीत ध्यान--यहाँ घ्यानी ऐसी आत्मा पर ध्यान टिकाता है जो सर्वोच्च, शुद्ध, 
भ्रमातीत, निराकार है और जो पूणंचैन्तन्य तथा आनन्द. से युक्त है । 
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शुक्लध्यान की क्रमिक अवस्थाएँ 
घर्मेशास्त्रों का ज्ञान तथा स्वस्थ शरीर होना शुक्लध्यान के लिए आवश्यक माना 
जाता है । गुणस्थान के सातवें चरण में पहुँचने के बाद ही कोई शुक्लघ्यांन का अधिकारी हो 
सकता है । शुक्लघ्यान की चार अवस्थाएँ हैं, जिनमें पहली दो अवस्थाओं को गुणस्थान के 
सातवें से लेकर बाहरवें चरण तक में प्रास करना चाहिए। शुक्लघ्यान की - तीसरी अवस्था 
गुणस्थान के तेरहवें चरण में और चौथी अवस्था चौदहवें चरण में प्राप्त की जाती है । 
घर्मध्यान में घ्यानी संसार के सामान्य लक्षणों पर अपना ध्यान लगता है । इसके 
विपरीत, शुक्लध्यान में घ्यानी अणु के रूप में सांसारिक वस्तुओं के तत्त्व पर अपना घ्यान 
जमाये रखता है। शुक्छघ्यान की प्रक्रिया को रीर से मंत्र द्वारा सपंविष निकालने की 
क्रिया के समान माना गया है। पहले मंत्र द्वारा शरीर में फैले विष को शरीर के दंशविन्दु 
पर एकंत्र किया जाता है और अन्त में सम्पूर्ण विष को उस दंशबिन्दु से निकाल लिया जाता 
है। इसी प्रकार पहले सभी कर्मों से उतन्न तत्व को अणुरूप में कर लिया जाता है 
और अन्त में अणुरूप में एकत्र सभी कर्मफलों को विनष्ट कर दिया जाता है । शुक्लघ्यान 
की निम्नलिखित चार अवस्थाएं हैं । 

१. पृथक्त्व-वितर्क-सबिचार शुषलध्यान--यहाँ घ्यानी मस्तुविशेष की विभिन्न 
उत्पत्ति, पालन और विनाश को विभिन्न दृष्टियों से जाँचता है। वह वस्तुओं के पृथकृत्व को 
वितर्कं के आधार पर, अर्थात्‌ विभिन्न प्रत्ययों द्वारा समझता.है। यहाँ विचार द्वारा हम 
वस्तुविशेष के एक पक्ष से -अन्य पक्षों की ओर प्रगति करते हैं। इसी से इस अवस्था को 
“पृथकूत्व-वितरकंसविचार शुक्रुघ्यान' संज्ञा दी गयी है । ८ 

२. एकत्व-वितकंऽबिचार शुक्लध्यान- यहाँ नं विचार की आवश्यकता होती है और 
न ह ड से उसके अजात के प्रति क्रिया होती है । इस अवस्था. में ध्यानी 

अणु के रूप में लाकर है ध्यान 
को एकत्व-वितकंविचार शुक्लष्यान' कहा जा pine Deis ला 

३. सूक्म-क्रिपा-अनिवतिन्‌-- मुक्ति “प्राप्त करने के पूर्व इस ध्यान को काम में लाया 
जाता है । मन, इन्द्रियां ओर बोलने की क्रियाएं ( सूक्ष्म तथा स्थूल) तथा शरीर की भी 

सभी स्थुल प्रक्रियाएँ समाप्त हो जाती हैं लेकिन सूक्ष्म देहिक व्यापार शेष रह जाता है। 
इस अवस्था को इसलिए “अनिवर्तिनः कहा गया है कि यहाँ पहुँच जाने के बाद जीव 
गुणस्यान एवं ध्यान की पूर्वावस्थाओं में नहीं फिसल सकता है, अर्थात्‌ पूर्व की निम्नतर गति 
में नहीं लौट सकता. है । यह ध्यान गुणस्थान के तेरहवें चरण में पाया जाता है । 

४. व्यवब्द्धिप्नक्रियापप्रतिपातिनु- इस अवस्था में सूक्ष्म दैहिक प्रक्रियाएँ भी समाप्त 
हो जाती हैं और ध्यानी जन्मजन्मान्तर के चक्कर से छूटकर मुक्त हो जाता है। चूँकि वह 
फिर इस संसार के चक्कर में नहीं पड़ता इसलिए “अप्रतिपातिन्‌' संज्ञा दी गयी है । फिर चूंकि 
सभी क्रियाएँ लुप्त हो जाती हैं इसलिए इस ध्यान को “व्यवच्छिन्नक्रिया' संज्ञा दी जाती है । 
यंह ध्यान उतने ही काल तक रहता है जिसमें पाँच अक्षर ही उच्चारित किये जा सकते 


हैं। अन्त में ध्यानी प््तशु के समान तिल होकर ,सिद्धाह्ीक को प्राप करता है । 
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_जैनधर्म का निरीश्वरवाद 


जैनघमं में ईश्वर को विशेष स्थान नहीं दिया गया है। न तो ईक्वर को विश्व का 
रचयिता, पालक एवं संहारक माना जाता है और न ईश्वरप्रसाद की आवश्यकता समझी | 
जाती है । यदि कहा जाय कि ईश्वर के अनुग्रह अथवा प्रसाद से भक्त को मुक्ति मिल सकती 
है तो जैनियों को यहाँ आपत्ति होती है । क्या ईश्वरक्पा मनमानी होती है.या भक्त के स्वयं 
अपने कर्मफल के रूप में प्राप्त होती हैं यदि ईश्वरकृपा मनमानी हो तो मनमानी करनेवाले 
ईश्वर को आराध्य देवता नहीं स्वीकार किया जा सकता है । फिर यदि कर्मफल के ही रूप 
में ईश्वरप्रसाद प्राप्त हो सकता है तो क्यों नहीं कमं ही को अपनाया जाय ? ; 

इस उभयतोपाश ( 4९०4 ) से पार निकलने के लिये ईश्वरवादी का कहना है कि 
ईश्वर के प्रति कमं करके और सभी कर्मों के फल को ईश्वर को न्यौछावर करने से ही 
मुत्तिज्ञान प्राप्त- होता है। फिर ईश्वरभक्ति को ही भक्त परम लाभ समझता है । इसलिये 
ईश्वर-पूजा सार्थक और सर्वथा युक्तिपुण है। 

जैनियों की आपत्ति को ईश्चरवादी सही नहीं मान सकते हैँ क्योंकि भक्ति को साधन 
माना गया है और भगवद्भक्ति ही “मुक्ति” संज्ञा मानी गयो है। लेकिन जैनियों की आपत्ति से 
जैनधमं का अनीइवरवाद स्पष्ट हो जाता है । | इसे “मानत्रतावाद' संज्ञा भी दी गयी है ) 
क्‍योंकि यहाँ मानव केवल अपनी ही चेष्टा से किसी देवी शक्ति की सहायता के बिना अपना 
उद्धार कर सकता है । यही बात बौद्धधमं में भी देखी जाती है। इसलिए जैनघमं में ईस्वर की : 
वास्तविकता का प्रश्न नहीं उठता, लेकिन इसके मागं और मुक्ति-अवस्था के सम्बन्ध में प्रइन 
उठाये जा सकते हैं । ह 

। यदि जैन घमं में ईश्वर का कोई स्थान नहीं है तो जैन मन्दिरों में तोथंङ्कर महावीर 

की मूर्ति क्यों बैठायी जाती है)? जैनियों का कहना है कि वे भगवान्‌ महावीर की पूजा नहीं 
करते हैं। जिस प्रकार ध्यान को टिकाये रखने के लिए कोई न कोई आलंबन रहता है, उसी 
प्रकार भगवान्‌ महावीर की मूति को जैनियों की उत्प्रेरणा-निमित्त मन्दिरों में स्थापित किया 
जाता है। पर ईश्वर मुक्त आत्मा के समान ही विश्व से परे, शुद्ध चैतन्यपूर्ण स्थितिं में रहता 
है। उसे न संसार की ओर न अन्य जैन भक्तों की कोई सुधि रहती है । तो भी भगवान्‌ 
महावीर की मूत्ति की महत्ता रहती है । जिस प्रकार सफेद कांच-लास में निकटस्थ 
गुलाब की आभा चली आती है, उसी प्रकार शुद्ध चरित्र भगवान्‌ महावीर की स्मृति से 


सदाचार के लिए प्रोत्साहन मिलता है । पर इसे न तो भगवान्‌ महावीर की आराधना और न 
मृत्तिपृजा कही जाग्रगी । ९ 


.९ जैन ध्रम॑ की सत्यता' का प्रश्न 
धर्मदर्शन विशेषकर तत्त्वमीमांसात्मक हुआ करते हैं और तत्वमीमासा न सत्य होती 
है और न असत्यः। इसके आघार पर -एक बौद्धिक विश्वचित्रण किया जाता है और इस 
चित्रण द्वारा निर्णीत आदंशंविशेष को साकार किया जाता है । इसे दृष्टि में रखकर ज्ञान- 
सिद्धान्त, कर्मपुदुगलसिद्धान्त तथा मृक्तिमागं एवं घ्यानयोग को आँका जा सकेता है । वैज्ञानिक 


“रीति से न तो अनन्तचैतन्यपूर्ण अनेक आत्माओं के अस्तित्व को प्रमाणित किया जा सकता है 
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और न इस सिद्धान्त को मिथ्यापित ही किया जा सकता है । इसी प्रकार कर्मसिद्धान्त को भी 
ऐन्द्रिय अनुभूति के आघार पर सत्य या मिथ्या नहीं बताया जा सकता । तब तत्त्वमीमांसा 
की क्या कसौटी हो सकती है ? तत्वमीमांसा की कसौटी उससे सम्बद्ध व्यवहारनीति से उत्पन्न 
होती है और फिर इस व्यवहारनीति को इसके अनुरूप जीवन से मूल्यांकित किया जा सकता 
है। अन्त में, जीवन का मूल्यांकन किस प्रकार किया जा सकता है? यह प्रत्येक पारखी के 
अपने स्वतंत्र , निर्णय पर निर्भर करता है। जैनघमं के अनुसार, तीर्थकरों का जीवन आदशं 
जीवन है। .ये वे लोग हैं जिन्होंने न केवल पाँच महात्रतों ( अहिंसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचर्य 
और अपरिग्रह ) का पालन किया है बल्कि सम्पूर्णं बासनाओं को जीतकर सभी कर्मों से मुक्त 
होकर पर्वतशिला के समान लोभ, मोह, लिप्सा, भव इत्यादि से अंप्रभावित रहकर अडिग, 
शान्त एवं निश्चल रहे हैँ । तीर्थकर महावीर के विषय में जैनग्रन्थों में कहा गया है-- 
“आप मन्दारपर्वत के समान दृढ़, समुद्र के समान गम्भीर चाँद के समान शीतल, - 
सुर्यं के समान तेजोमय, सोने के समान खाँटी तथा कमल के समान मोह-माया, क्रोध, 
रेष और रागंरूपी जल से अछूते थे । आप अग्नि के समान सबंदा प्रकाशमान रहे ।' 
इन तीर्थंकर महावीर के पीछे लड़के कुत्तों को ललकार देते थे, पत्थर फेंककर मारते 
थे, पागल कहकर शोरगुल मचाते थे, लेकिन आप दिगम्बर शीत, छू, वर्षा, भूख-प्यास में 
मी अविचल -शान्तचित्त रहे। यदि इन तीर्थकर को कोई अपना _ आदश माने, इनके प्रति 
आत्मसमर्पण करे और इनके पदचिह्व पर चलकर गुणस्थान के विकासक्रम को अपने जीवन में 
साकार होता पाये तो उसके लिए यह जैनघमं की सत्यता होगी; उस पर आधूत तथा 
सम्बद्ध तत्त्वमीमांसा भी-- जिससे इस प्रकार के प्रासिमाग का बौद्धिक आघार प्रास होता 
तथा उचित व्यवहारनीति पृष्ट होती है कल्याणकारी, शुभ, उचित तथा “सच्ची' (६९१५०९) 
ठहरेगी । परन्तु घमंदर्शन की सत्यता की इस सामान्य कसौटी के अतिरिक्त जैनघर्म को कुछ 
अपनी विशेषताएं हैं जिन पर हमारा ध्यान जाना चाहिए । छ है 
| जैनघर्मे में किसी ईश्वर की कल्पना नही की गयी है ।/ इसलिए मुक्तिप्राप्ति के बाद 
कोई जैनी ईश्वर के अस्तित्व कें साक्षात्कार की बात नहीं कहता हैं । लिकिन जैनधर्म में मोक्ष 
की अवस्था को अनन्त ज्ञान, अनन्त दर्शन, भनन्त वीये तथा अनन्त सुखं माना गया है ॥ यदि 
इस मोक्षगति को सत्यापित-मिथ्यापित किया जाय ती इसे अर्थपूर्ण कहा जायगा और नहीं तो 
दार्शनिक विश्लेषण के अनुसार अर्थहीन माना जायगा। अब, मोक्ष की अवस्था का इन्द्रियों 
द्वारा कोई सत्यापन-मिथ्यापन नहीं हों सकता और न गुणस्थान के अन्तिम चरण तथा 
शुक्लध्यान की अन्तिम अवस्था का ही कोई प्रमाणीकरण हो सकता है । बल्कि गुणस्थान के 
तेरहवें चरण की परीक्षा कठिन है बयोंकि इस अवस्था मे सूक्ष्म दैहिक प्रक्रियाओं को छोड़कर 
अन्य सभी प्रक्रियाएँ लुप्त हो जाती हैं । तो क्या मुक्ति को अवस्था को 'आत्मनिष्ठ आत्ममाव 
कहा जाय ? निर्वाण अथवा मोक्ष की अवस्था में आत्मनिष्ठता होना अनिवार्य प्रतीत होता हैं: 
भावविहीनता इसकी चरमदशा है । इस अवस्था को ध्यानीप्राप्त करता है या नहीं, इसे 
असाक्षात्‌ रीति से निर्धारित किया जा सकता है । ; 
१. गुणस्थान तथा इससे सम्बद्ध ध्यान की प्रक्रियाओं में क्रमिक विकास बताया जाता 


है। यदि इस बिलम, हीह गिश्षित "लिया जा सकता है तो गुणस्थान:की 
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तेरहवीं, चौदहवी और उसके बाद की अवस्थाओं के सत्य होने की सम्भावना को अनुमानित 
कहा जायगा । / जैनदाशं निक कुशल मनोविशछेषक भी थे और उन्होंने प्रत्येक विकास से सम्बद्ध 
सूक्ष्म मनोवैज्ञानिक प्रक्रियाओं का उल्लेख किया है। इन सभी प्रक्रियाओं की जाँच अवश्य 
हो सकती है। भतः, यदि कोई वीतराग बनना चाहे तो वीतरागत्व की प्राप्ति के लिए 
जैनध्यानयोग को परीक्षित एवं विश्वसनीय मार्ग कहा जायगा । 

२. फिर घ्यानयोग की पदस्थ अवस्था में अनेक सिद्धियाँ प्रास होती हैँ । योगदशंन 
तथा बीद्ध-समाधियोग में भी अनेक ऋद्धि-सिद्धियों की प्राप्ति बतायी जाती है | यह ठीक है 
` कि इन सिद्धियो को काम में नहीं लाना चाहिए । लेकिन विकासगति की परीक्षा के लिए 

इन्हें बाह्य कसौटी कहा जा सकता है । 

३. अन्तिम अवस्था के पहुँच की पहचान अधिक सूक्ष्म और कम वाह्य एवं 'स्थूळ 
रहती है । यहाँ तटस्थता, हर्षविषादातीतत्व, सवंज्ञता, शुचिता, झान्तभाव आदि को जीवन्मुक्ति 
की कसौटी समझा जाता हैं । 

४. यह ठीक है कि जैनघमंदशन में सकंज्ञता को विशेष स्थान दिया जाता है और इसक़्े 
अर्थेनिरूपण में कठिनाई होती है; लेकिन यहाँ भो जैनदाशंनिकों ने मतिं, श्रुति, अवधि, 
मनःपयय तथा केवलज्ञान का विकासक्रम हमारे सामने प्रस्तुत किया है । 

. जहाँ तक मुक्तिमागं अर्थात्‌ गुणस्थान और ध्यान का सम्बन्ध है, उसे विश्वसनीय 
माना जा सकता हूँ । जहाँ तक उसके लक्ष्य का प्रश्‍न उठता है, वह दानिक के स्वतन्त्र 
निर्णय का विषय है । यह ठीक है कि जैनियो ने युक्तियों के आघार पर अपने पक्ष की पुष्टि 
की है; लेकिन घमंदर्शन की युक्तियाँ अनुनयी होती हैं । (अन्त में, तीर्थकरों का जीवन और 
उनका शरीरत्याग जैन घमं की सत्यता की अन्तिम कसौटी है ।| यदि उनंका जीवनःसरश | 
किसी व्यक्ति के हृदय में गुदगुदी मचा दे, उनकें जीवन में तूफान खड़ा कर दे, उसे इस 
गति को प्राप्त करने में अनुप्राणित कर दे तथा सांसारिक विषयवासनाओं के प्रति उदासीन 
कर दे, तो उस व्यक्ति के लिए जैन घमं सत्य है, उसके जीवन की अमूल्य निधि है। ऐसे 
व्यक्ति को चाहिए कि वह जैन धमं को उसो प्रकार जकड़कर पकड़े रहें - जिस प्रकार वह स्वयं 
“इस धमं को पकड़ में आ गया है । 
जेन भिक्षु भौर श्रावक 

जैन भिक्षु वे संन्यासी तथा. तपस्वी -.होते हैं. जो गृहस्थ जीवन से विरक्त होकर 
पंचमहात्रत, अर्थात्‌ सत्य, अहिंसा, अस्तेय, ब्रह्मचर्यं का कठोर पालन करते हैं । सत्य के 
लिये कहा गया हे, 3 

सत्यं ब्रूयात्‌, प्रियं ब्रूयात्‌ 

न ब्रूयात्‌ अप्रियं सत्यम्‌ । 
अप्रिय सत्य में लोगों को ठेस पहुंचती है और उनमें क्रोध भी उमड़ पड़ता है। अहिसा का 
भी बड़ी. कठोरता से तपस्वी को पालन करना पड़ता है। कुछ तपस्वी मुंह पर कपड़ा 
भी बाँध लेते हैं और दिन रहते भोजन कर लेते हैं कि ऐसा न हो कि दीप में पतङ्गे अकर 

. अपना प्राण दे डालें । ही, लोग लेती, भी माले हि दी मे रहनेवाले कीटाणुषों की 
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हिंसा का डर रहता है।/पर इससे यह नहीं समझना चाहिये कि जैन योद्धा नहीं हो सकते हैं ॥ 
राजा और योद्धा सही अधिकारों की संरक्षा के लिये नरसंहार भी कर सकते हैं । इसमें 
हिसा का दोष नहीं बताया गया है। 

_ आधुनिक युग में जैनी अधिकतर व्यापारी होते हैं !! इसंलिये इस समय काला-बाजारी 
करना तथा निषिद्ध वस्तुओं का व्यापार करना, इत्यादि शोषण-कायों में हिसा और अपरिग्रह 
दोनों का दोष उत्पन्न हो जाता है । 

जैन श्रद्धालुओं को भी वे ही पंचब्रत मानना पड़ता है “जो जैन तपस्वियों को मानना 
पड़ता है । अन्तर यही है कि तपस्वियों को कड़ी कठोरता के साथ व्रतों का पालन करना होता 
है । घ्यान-गुणस्थान में निरत रहना पड़ता है । इसके विपरीत जैन श्रद्धालुओं को ब्रतों को 
मानने में ढील दी जाती है। यही कारण है कि महात्रत को श्रावकों के लिए अनु्रत की 
संज्ञा दी गयी है। पर उन्हें भी प्रतिदिन प्रातः काल जैनघमं, गुरुओं और तीर्थकरों की 
शिक्षाओं पर ध्यान देना पड़ता है । फिर शुभ दिनों के अवसर पर उन्हें मौन घारणकर शुद्ध 
विचारों के साथ ध्यान लगाना पड़ता हू। अन्त में समझना चाहिये कि सभी वर्जित काम- 
वासनाओं के त्याग को ही ब्रह्मचयं का पालन कहा गया है । उदाहरणार्थं, भगवान्‌ महावीर 
के समकालीन मेखलि गोस्साळ थे जो अविवाहित कुंभकारिणी के साथ सहवास करते थे । 
इसे परस्त्रीमन नहीं कहा जा सकता है, पर इसे ब्रह्मचयं भी नहीं गिना जा सकता है | 
यही कारण है कि मेखलि गोस्साल की मक्कारी की भगवान्‌ महावीर ने भत्संना की थी 
और ब्रह्मचयं के सच्चे अथं को स्पष्ट किया था, अर्थात्‌ काम-वासना पर पूर्ण विजय । 
जैन भिक्षुओं और श्रावकों का सम्बन्ध बहुत घनिष्ट होता है जैन गुरु जैनियों को 
शिक्षा और शुद्ध जीवन का आदर्श देते हैं और श्रावक भी जैन साधुओं का आदर करते 
उनकी अतिथि-सेवा करते, उनके लिये आश्रमों इत्यादि का प्रबन्ध करते हैं। यही कारण है 
कि अल्पसंख्यक जैन अभी भी भारत की भूमि पर टिके हुए हैँ । इसकी तुलना में बोद्ध धर्म 
का लगभग लोप ही हो गया है । जिस प्रकार धमं गुरुओं के बिना.घमं-परम्परा, कायम नहीं 
रह सकती है, उसी प्रकार बिना श्रद्धालुओं की सहायता के धर्म-गुरु भी कायम नहीं रह 
सकते हुँ । श्रद्धालुओं का विशवास है कि साघु सेवा के करने से दूसरे जन्म में उन्हें स्वयं साधु 
बनने का अवसर प्रदान किया जायगा । 
\ त 
दिगम्बर और श्वेताम्बर, दो जैन प्रमुख संप्रदाय हैं ।| इनमें कोई तात्विक मतभेद 
नहीं है, केवळ थोड़े आचार ही में भेद होता है। चूंकि भगवान्‌ महावीर वस्त्रहीन रहते थे 
इसछिये दिगम्बर तपस्वी भी नग्न ही रहते हैं । )यह प्राचीन प्रथा प्रतीत होती है । प्राचीन- 
काल में जेनियों को निःग्रन्थी भी कहा जातां हैं, अर्थात्‌ जो बिना किसी प्रकार की ग्रन्थियों 
के शुद्ध जीवन यापन करते हों । ३्वेताम्बर स्वच्छ, धवल वस्त्र धारण करते और मुंह पर 
सफ़ेद पट्टी बाँधे रहते हैं. ताकि किसी भी प्रकार कीटाणुओं की हिसा न हो। . दिगम्बरों के 
मठ तथा आश्रम में भिक्षुणियों की व्यवस्था नहीं रहती है, परन्तु ष्वेताम्बरो में भिक्षुणियों 
की व्यवस्था पायी जाती है । फिर प्रचलित अंगों [, उपांगों इह्पादि को अपना 
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घमंग्रंथ मानते हैं। इसके विपरीत दिगम्बरों के अनुसार असली घमंशास्त्र लुप्त हो गये हैं । 
उनके पास अभी.भी ऐसे धर्मग्रन्थ संरक्षित हैं. जिन्ह वे प्रकाशित नहीं करना चाहते हैं । पर 
साघारणतया जैनी पुरानी पुस्तकों के अच्छे संरक्षक कहे जा सकते हैं । 

कहा जा चुका है कि जैनी निरीश्वरवादी होते हैं, पर आपके मन्दिरो में मूत्तियों की 
भरमार रहती है। पर स्पष्ट है कि भगवान्‌ की या देवी-देवियों की मृत्तियाँ केवल ध्यान में 
नहीं, वरन्‌ पूज्य भी होने लगती हैं। यही कारण है कि कर्णाटक के श्रवणबेझा-गोला में 
प्रभु महाबली की ७० फीट ऊँची मूत्ति क्यों बनायी जाती और फिर उनपर क्यों जल ढाल! 
जाता ? यही कारण है कि सोलहवीं शताब्दी में लोकशाह ने मूत्तियों के विरोध में आवाज 
उठायी और गुजरात में स्थानकवासी संप्रदाय की स्थापना की । इसी प्रकार इसी स्थानकवासी 
संप्रदाय के समान अथवा अन्तर्गत सन्‌ १८१७ में आचायं भीखनजी महाराज ने तेरापन्थ 
की स्थापना की । 
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अध्याय-४ 
्रौद्ध धर्म 
विषय-प्रवेश 


बोद्ध घमं को अवैदिक' कहा जायगा क्योकि इसमें स्वगं-प्रासि को धमं का अन्तिम 
लक्ष्य नहीं माना गया. है । फिर यहाँ उपासना के स्थान पर समाधि को प्रधानता दी गयी है। 
अपितु, यज्ञ आदि कर्मों को भी. मान्यता नहीं दी गयी है। बौद्ध धमं में जातिवाद को कोई 


्रश्रयु नहीं दिया गया है । 
4०” बोद्धघमंको मध्यमार्गी कहा गया है। बुद्ध भगवान्‌ के समय उच्छेदवाद और 


शाहवतवाद दो विशेष दर्शन थे । उच्छेदवाद के अनुसार, आत्मा का पूणं उच्छेद अथवा विनाश 
हो जाता है । इसके विपरीत, शाइवतवाद के अनुसार, आत्मा नित्य और शाश्वत रहती है । 
चार्वाकवाद को उच्छेदवाद कहा जा सकता है क्योंकि इसके अनुसार देह के भस्म हो जाने के 
बाद आत्मा का विनाश हो जाता है : भस्मीभूतस्य देहस्य पुनरागमनं कुतः । जन, साख्य तथा 
वेदान्त दंन में शाश्वतवाद पाया जाता है क्योंकि इन दशंनों के शनुसार आत्मा नित्य और 
अजन्मा है । बौद्धमत के अनुसार न तो उच्छेदवाद ही सत्य है और न शाश्वतवाद | यहाँ 
उच्छेदवाद इसलिए सत्य नहीं माना गया है कि जीवात्माओं के पुनजंन्म को स्वीकार किया . 
गया है । इसलिए, इस दशा में आत्मा के उच्छेद को नहीं स्वीकार किया जा सकता है। 
'शास्तवाद को भी इसलिए नहीं स्वीकार किया जा सकता है कि निर्वाण में आत्मा के 
संरक्षित रहने की बात सही नहीं कही जा सकती है । परन्तु, बोद्धमत.को इसलिए स्पष्ट 
नहीं किया जा सकता है कि इसमें आत्मा और निर्वाण के स्वरूप को निर्विवाद रीति से स्पष्ट 
नहीं किया गया है । 
बौद्धमत क्रो इसलिए भी मध्यमार्गी कहा जाता है कि इसमें तपश्चर्या और सुखवाद के. 

बीच का मागं अपनाया गया है । बुद्ध भगवान्‌ के समय अनेक पंथ थे और अधिकांश मतों में 
घोर तप को विशेष मागं गिना जाता.था । स्वयं बुद्ध भगवान्‌ घोर तपस्वी थे और एकतण्डुल 
तपस्वी रहने के बावजूद जब इन्हें पुणं बोधि नहीं प्रास हुई तब इन्होंने इस मार्ग को त्याग 


दिया था । स्वगंप्रासि के सुख को भी बोद्धमत में अन्तिम लक्ष्य नहीं माना गया है । 


जैन घमं के समान बौद्ध धम को भी वैदिक नहीं गिना जा सकता है। बौद्ध धमं भी 


` प्रारम्भ में किसी शाञ्र पर आधारित नहीं था । इस घमं के प्रवर्तक को बुद्ध भगवान्‌ पुकारा 


जाता है । बुद्ध भगवान्‌ भी क्षत्रिय थे और मनु ने ( £- २२ ) किसी प्रकार इ्हे,निम्नकोटि. 
का क्षत्रिय गिना है । प्रायः आदि काळ से ही बौद्ध घमं का ब्राह्मणवादी वैदिक घमं के साथ 
विरोध बना रहा और इसी संघर्ष से भारतीय धर्म दंशंन में सूता और गहराई आई है || 


बौद्ध घमं निरीश्वरवादी और <्युद्धिकादी रहा ह/॥५/2laya Collection 
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बुद्ध भगवान्‌ ( ५६०-४८० ई पु० ) 
आपके पिता का नाम शुद्धोदन और माता का.नाम माया था । शुद्धोदन दृदवाकु वंश 
के शावय शाखा के एक शासक थे। बचपन में बुद्ध भगवान्‌ कां. नाम सिद्धां अथवा गोठमा द 
_था और बोधि प्राप्त कर लेने के बाद आप को लोग बुद्ध' भगवान्‌ के नागर से पुकारने छगे ।, 
युवा होने पर आप ने बीमार, बूढ़े और मृतक को देखा और मानव की इन तीनों 
दशाओं को उन्होंने दुःखमय समझा और आप इस खोज में अपने पुत्र राहुल और पत्नी 
यशोधरा को छोड़कर घर से निकल गये कि वे दु.खों से मुक्ति प्राप्त करने के मार्ग को खोज _ 
“निकाले । संन्यास धारण करने के फलस्वरूप आप आहार कलाम के गुरुत्व में शिक्षा शास की 
जिन्होंने सम्भवतः इन्हें साँख्यदशंन से अवगत कराया । परन्तु दर्शन से किसको मोक्ष प्रास हो 
- सकता है । इसलिये आप शुष्क दर्शन से असन्तुष्ट होकर दूसरे गुरु उहक रामपुत्र फरे पास 
गये । आप सम्भवतः जैनी थे और आपने गौतम बुद्ध को तपस्‌ का पाठ सिखाया और 
अन्त में गौतम गया के बट्तृक्ष के. नीचे ज्ञान को प्रास कर लिया जिसके दवारा मुक्ति 
प्राप्त की जाती हूँ । nf 
धर्म-शास्त्र- बौद्ध धमं लगभग १२वीं शताब्दी तक भारत में बना रहा और अब 
अधिकतर बौद्ध तिब्बत, चीन, जापान, बर्मा, थाईलैण्ड, सिलोन इत्यादि देशों में सुदृढ 
रीति से पाये जाते हैं । जौद्धों ने भारत में नालन्दा, विक्रमशिला, तक्सिरा इत्यादि में. बड़े-बड़े. 
विश्वविद्यालयों की स्थापना की... थी। इन विद्यालयों की कृतियों से पता चलता है कि 
-बौद्धों का घमंसाहित्य का भण्डार बहुत विशाल था । 
बुद्ध भगवान्‌ के जीवन काल में कोई भी बुद्ध-वचन सम्भवतः नहीं लिखा गया । 
पर उनके मरने के बाद राजगृह में ४७७ ई० पू० एक सभा की गई जिसमें बुद्ध-प्रवचनों को , 
लिपिबद्ध किया गया । फिर सौ वर्षों के बाद ३७७ ई० पु० बैशाली में सभा हुई। तीसरी _ 
सभा २४१ ई० पू० पाटलिपुत्र में हुई जिसमें धर्मशास्त्रों को प्रामाणिकता स्थिर कर दी गई. 
जिन्हें त्रिपिटक अर्थात तीन बक्स कहा गया है । बाद में इन्हें हीनयान तथा थेराव्रादियों की 
ही घर्मपुस्तक मानी गई ओर महायानों ने वपुल्य सूत्र तथा प्रज्ञापारमित. सुत्रों को बपना 
महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ समझा । बुद्धघोष का विशुद्धि मागं तथा मिलिन्द प्रश्न मी कें हैं। . 
तिर त्रिपिटक हैं दिन सापट आम SR ०-5 
१. विनयपिटक में बुद्धद्वारा भिक्षुओं के आचार के नियम बताए गये है । 1 
२. सुत्तपिटक में बौद्ध घमं के सिद्धान्त और बुद्ध भगवान्‌ को संगोष्टियाँ पाई जाती हैं । 
इसके कई निकाय ( संग्रह ) उल्लेखनीय हैं । ; 
( 1 )दीघनिकाय--जिसमें दीघं अर्थात्‌ लम्बौ संगोष्ठियाँ पाई जाती है) साउन 


0 


(7) मञ्ज्चिम-निकाय- अर्थात्‌ मध्यम संगोष्ठी-सग्रह । 
(11 ) संयुक्त निकाय-अर्थात्‌ मिश्रित संगोष्ठियाँ । 
(1५ ) अनुगुत्तर-निकाय 
( ४ ) खुदृक-निकाय हे 
ये सब हिंदी में उपलब्ध हैं । 


३: अभिषमं-पिटक जिल, तित, बताए: सोड, घ्विकाए-चचन पयि जाते हैँ । 


~~ 
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__मुल अभिधारणायें एवं विशेषताएं 


१, बौद्ध धर्म में कर्म-संसार-ज्ञान-मुक्ति का चतुष्पदी स्तम्भ पाया जाता हं । वास्तव म 

जैन और बौद्ध धर्मों में ही प्रारम्भ में इन चार मूळ धारणाओं पर बल दिया गया था । 
जैन-घम के समान बौद्ध धर्म निरीश्वरवादी है । बाद में महायान शाखा म रूपकाय 
( ऐतिहासिक बुद्ध भगवान्‌ ), संभोगकाय ( स्वगं-निवासी बुद्ध, देवतातुल्य आनन्दभोगी ) 
और घर्मकाय ( सगुण-निर्गुण ब्रह्मरूप में ) बुद्ध की कल्पना की गयी और उनको उपासना 


भी | पर हीनयान बौद्ध घर्म सर्वथा निरीश्वरवादी रहा हैं। सिद्धान्ततः बौद्ध, धमं को 
निरीश्वरवादी कहा जायगा। २.२ कहा जायगा । 


८३.-सभी वस्तुयें दुख:पूर्ण हैं ( सवं दुःखं दुःखं ), क्षणिक और अनात्म, ऐसी तीन 
शिक्षायें हैँ जो बौद्ध ध्म को अन्य सभी धमां से प्राच्य एवं नबीमूळक घर्मो से विभिन्न करती हैँ। 
४ चूँकि बौद्ध घमं निरीस्वरवादी है, इसलिए इसके तीन ब्रत बहुत ही महत्त्वपूर्ण 


हैं, अर्थात्‌ 
(बुद शरणं गच्छामि, 


(_२..-धर्म शरणं गच्छामि, 
(_३..)“संघँ शरण गच्छामि । 
(७५ बौद्ध धर्म, जैन घमं के समान पूर्णतया बुद्धिवादी है । 


os समान बौद्ध धमं में वणंविचार नहीं हू। इसके अतिरिक्त बौद्ध धर्म 
१ रहा हूं । 


चत्वारि आयं सत्यानि’ में अष्टांगिक मारां भी है, प्रतोत्यसमुत्पाद और ढ्वादश- 
निदान, ये तीन मुख्य घमं लक्षण पाये जाते हैं । 
(_८:.मानव का चरम लकय है निर्वाण-प्रा्ि । यह नकारात्मक गति है जो बौद्ध धमं 
को समस्त मानव घमो से विभिन्न करती है । 


a ९, ेळ-घमं को मध्यमार्गी कहा गया है क्योंकि भोग और तपस्‌, दोनों के बीच के 
मागं को ही बताया गया हँ । 


\१०-इसः धमं के अनुसार बिना भिक्षु की दीक्षा लिए हुए साधक को निर्वाण नहीं ' 
प्राप्त हो सकता है । अतः गाहंस्थ जीवन की अवहेलना करके इसमें मठवास पर बल दिया 
गया हुँ । 

८ १2-शील, समाधि ( ध्यान ) और प्रज्ञा, ये तीन मुक्तिमागं अर्थात्‌ दुःख-निरोध मागं - 

हैं । शील प्रारम्भिक कड़ी, समाधि बीच की और प्रज्ञा वह अंतिम दृष्टि है जिसमें निर्वाण- 
गति का आमास मिल जाता है । 

बगतू-विचार 

्रतीत्यसमुत्पाद, बौद्ध धमंदशंन का मूल और आदि मन्त्र है। प्रतीत्यसमुत्पाद की 

व्याख्या है कि संसार घटना-चक्र हे । जब यह घटना घटती है, तब त्रह घटती है; जब इस 

अमुक घटना का उदय होता है तब उस अमुक घटना का भी उदय होता है; जब यह अमुक 

नहीं होती हैं तब वह भटना भी नहीं होती है; इस किसी घटनाबिशेष के अन्त हो जाने पर 
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बौद्ध घम ९१ 
उस अमुक घटनाविशेष का भी अन्त हो जाता. है । अतः, सूत्र रूप में प्रतीत्यसमुत्पाद के 

संदभ म कहा जायगा : जब यह, तब वह । क 
चूंकि सभी वस्तुये मात्र घटनायें ( अर्थात्‌ परिवतंनशील प्रक्रियायें ) हैं, इसलिए 
किसी भी वस्तु का स्थायी स्वंभाव नहीं है । सभी वस्तुयेँ क्षण॑भंगुर हैँ ( सवं क्षणिकं क्षणिक )। 
क्षणिकवाद के अनुसार सभी वस्तुयें एवं घटनायें निरवयव और निस्स्वभाव हैं ( अर्थात्‌ 
जिसका अपना कोई स्थायी स्वरूप न हो.) । क्षणिकवाद की तुलना ह्वाइटहेड के ९४९०४७ 
( घटना ) अथवा देशकाल-विन्दु के साथ की जा सकती है । फिर ह्यम के अनुसार भी सभी 
वस्तुयें परिवर्तनशील संवेदनों का समूह अथवा योगफल है । /पर बौद्ध मत की विशेषता है 
कि इसके अनुसार वस्तुयें घटनाओं का समूह हैं, पर इस समूह का नाम-रूप है ।/ जब तक्र 
नाम-रूप बना रहेगा तब तक किसी एक वस्तु को उसी नाम-रूप में व्यावहारिक रीति से 
समझा जायगा । अतः, धटना-समूह ( जो कोई भी वस्तु हे ) कों नाभ-रूप ही स्थायित्व 


~ 


प्रदान करते हैं । वास्तव में कहीं भी स्थायित्व तथा नित्यता नहीं है । मोमबत्ती प्रति क्षण 
बदलती रहती है और जलते-जलते विलुप्त हो जाती है । पर.जब तक मोमबत्ती का प्रकाश 
बना रहता है, उसे हम वही मोमबत्ती समझते हैं । 

सभी घटनायें प्रतीत्यसमुत्याद के अनुसार एक-दूसरे पर निर्भर करती हैं, सभी सापेक्ष 
हैं और प्रत्येक क्षणभंगुर घटना नित्स्थभाव होती है। वास्तव में जगत्‌ क्षणिक घटनाओं का 
प्रवाह मात्र है । बाद में चलकर महायानी विचारको नें दो प्रकार की सत्ताओं का उल्लेख 
किया है, अर्थात्‌ संवृति ( व्यावहारिक ) और. पारमार्थिकः। | 'संवृति-सत्य जगत्‌ में रूप-नाम 
को सत्य समझकर जागतिक वस्तुओं को व्यावहारिकः रूप में स्थायी द्रव्य माना. जाता है । पर 
अन्तिम रूप में जगत्‌ मिथ्या है । 

चूँकि जैन, वैशेषिक अणुओं को सत्ता स्वीकारते हैं, तो क्या बौद्ध भी इन्हें स्वीकारते 
हैँ ? नहीं । क्योंकि अणु शास्वत्‌ और नित्य माने जाते हैं, और बौद्धो के अनुसार कोई भी 
वस्तु नित्य नहीं हो सकतो है। सभी सत्ताएँ निःस्वभाव और क्षणिक होती हैं । तोभी, 
प्रतिक्षण क्षय होनेवाली घटनाओं में तारतम्य होता है । अतः, जबः तकः घटना-प्रवाह का रूप 
एकसमान रहता और क्षण-क्षण घटित होने वाली घटनाओं का संघात ( स्कन्ध ७६३1६ ) 
बना रहता हैं तब तक वस्तुएं उसी नाम से पुकारी जाती हैँ । जैसे, कुर्सी, टेबुल, राम की देह 
क्षण-क्षण बदलता जाता है तोभी हम जिस कुर्सी पर बैठकर जिस टेबूल पर लिख रहे है, उसे 
वही कुर्सी-टेबुल कहा जाता है, क्योंकि एक तो घटना-प्रवाह का संघात ( सामूहिक रूप अथवा 
आकर ) एक-समान दिखता है और फिर घटना-चक्र का तारतम्थ बना रहता है । यही कारण 
है कि क्षणिक रहने पर, बिना किसी नित्य स्वभावगुण के रहने पर भी, व्यावहारिक सत्ता 
का नाम-रूप मानवों के लिये स्थायो दिखता है । इन क्षणभंगुर घटनाओं में सत्कायंकारण 
नहीं रहता, बयोंकि प्रतिक्षण घटनायें अस्त होती -रहती हैं । अतः, वस्तुओं की स्थायी सत्ता 
केवल व्यावहारिक रूप से सत्य है, पारमाथिक दृष्टि के कारण सभी वस्तुएँ क्षणभंगुर 
हैं, ओर घटना-चक्र को केवल असत्कायंबाद के अनुसार ही स्पष्ट किया जा सकता है ? दो. 
प्रश्‍न उठते हैं : ह ॥ 
१. क्या मानव अपरे कम के जिसे इंडरीब अथवा प्रशंसनीक नहीं होता: ? 
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_२,-क्या प्रतीत्यसमुत्पाद तथा क्षणिकवाद के सिद्धान्तो को स्थायी नहीं माना जा 
सकता है ? 

१, बौद्ध नैतिकता पर बल देते हैं और वे.व्यक्ति को भी इसका उत्तरदायी समझते 
हैं । पर व्यक्ति व्या है? घटना-प्रवाह का कम-अधिक एक ही प्रकार का ` संघात जिसका 
रूगभग एक ही नाम-रूप व्यावहारिक रीति से बना रहता है । अतः, व्यक्ति अपने कर्मों का 
उत्तरदायी रहता है । पर क्या जन्म-जन्मान्तरों में भी व्यक्ति अपने कर्मो का उत्तरदायी होगा ? 
लिङ्ग-शरीर अथवा सुक्ष्म शरीर का संघात बना रहता है। इसलिये जरा-मरण के अनन्त 
चक्र में भी नैतिक आचरण का उत्तरदायित्व तब तक बना रहता है जब तक उसे निर्वाण न 


प्राप्त हो ले । काका ४ 
२. यह ठीक है कि प्रतीत्य-समुत्पाद तथा क्षणिकवाद को इसलिये स्वीकारा जाता है 


कि इनकी सहायता से संघात के नाम-रूप को तोड़कर निर्वाण प्राप्त कर लिया जाय । जिस 
प्रकार एक काँटे से दूसरा पैर में गड़ें दूसरे काँटे को निकाला जाता है उसी प्रकार अविद्यामय 
क्षणिकवाद के आघार पर अजाति और नित्य रूप निर्वाण की प्राप्ति की जाती है । अतः, 
क्षणिकवाद एवं प्रतीत्यसमुत्पाद शिक्षादृष्टि से व्यावहारिक खूप से ही सत्य है। पर इसे 
आधुनिक भाषा-विशलेषण के आघार पर भी स्पष्ट किया जा सकता हैँ । 

क्षणिकवाद तथाः प्रतीत्यसमुत्पाद निर्वाणप्राप्ति के लिये बौद्ध भाषा के नियम हैं। 
“बिना इन नियमों के बौद्ध भाषा नहीं संभाषित हो सकतो है । पर यह बौद्ध भाषा व्याक्रण 
के नियम बौद्ध ताकिकों के आपसी समझौते तथा परम्परा पर निर्भर करते हैं । चूँकि ये 
भाषा-नियम इतने सफल सिद्ध हुए हैं कि इन्हें बोधि प्राप्ति के अमोघ साधन में गिना जाता है। 
पर सिद्धान्ततः यें बौद्ध भाषा-व्याकरण के नियम भी परिवर्तनशील हैं, जैसा महायानी बौडों ने 
स्पष्ट किया है। - 

_बौद्धमत्त के तीन मूल सिद्धान्त हैं-- 
१. सब कुछ दुःखमय है। | 
२. सब कुछ क्षणिक है । इसलिए स्थायी, शाश्वत एवं नित्य आत्मा नहीं है । इसलिए 
अन्त में अनात्मवाद ही सत्य है । 

३. निर्वाण ही एकमात्र शान्तिगति है-निर्वाणं शान्तम्‌ । 
__चाउ-भायसत्य 
द १. सांसारिक जीवन दुःख है । 

२. दुःखों का कारण है। शर 

३, दुःखों का अन्त है, अर्थात्‌ निर्वाणप्राप्ति । १ 

४. दुःखनिरोधमार्ग है । 

इनमें से प्रत्येक की थोड़ी व्याख्या वाँछनीय है । 
सर्वमु दुःखं दुःखम अथवा अशुभ 

प्रायः सभी भारतीय भमंदर्शनों में माना गया है कि जीवन दुःख से परिपूर्ण दै । 


प्रायः सांख्यदर्शन को अति प्राचीन माना जाता है और इसके प्रथम सूत्र में ही कहा गया है 


कि जीवन दुःखत्रय से लखिष:महता८ दि, जिते बाते: छा - उपाए व्लीज़ना चाहिए 
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) हु खन्नयाभित्ञाताञ्जिज्ञासा तदपघातके हेतो । 
ये तीन प्रकार के दुःख हैं आध्यात्मिक, आधिभौतिक तथा आधिदैविक । आध्यात्मिक 
दुःख वह है जो मानव की आन्तरिक स्थितियों से उतन्न होता है; जैसे--क्रोघ, तृष्णा इत्यादि । 
जो वाह्य कारणों से उत्पन्न हो उसे आधिभौतिक दुःख कहा गया है । - आधिदैविक दुःख वे हैं 
जो देवी-देवता, प्रेत इत्यादि अलौकिक शक्तियों से उत्पन्न होते हैं। चूँकि बौद्धदर्शन में अलौकिक 
शक्तियों की सत्ता नहीं स्वीकार की जाती हुँ, इसलिए इस दुःख की व्याख्या कुछ भिन्न है । 
बुद्ध भगवान्‌ अनात्मवाद का प्रचार करते थे। जिसे हम स्थायी व्यक्तित्व कहते हुँ 
और फिर जिसके स्थायी सुक्ष्म रूप को आत्मा कहते हैं वह बुद्ध भगवान्‌ के अनुसार भूल 
है। वस्तुतः कोई भी व्यक्ति पाँच स्कन्धों की सन्ततिमात्र है । सन्तति को संघात, गेस्टाल्ट' 
तथा पैटनं अथवा आकार को संज्ञाएँ आजकल दी जाती हैं । जैसे बादल के टुकड़ों का संघात 
नित्य बदलता रहता हूँ, कभी उसमें घोड़े का रूप चरा. आता है तो कभी साधु का। उसी 
प्रकार पाचों स्कन्धों का गठन विभिन्न रूप से होता रहता है । गठन के इन विभिन्न रूपों को 
ही विभिन्न व्यक्तियों की संज्ञा, दी जाती है । ये पाँच स्कन्ध हैं--- 
१. रूप, अर्यात्‌ शारीरिक रूप-रंग, डील-डौल इत्यादि । 
२. बेदना जिसके अन्तगंत हर्ष-विषाद, सुख-दुःख चले आते हूँ । मनोविज्ञान में इसे 
भाव संज्ञा दी जाती है । 
३. संज्ञा, जिसके अन्तर्गत विविध वस्तुओं का प्रत्यक्ष ज्ञान गिना जा सकता है । 
४. संस्कार, जो अनेक जन्म-जन्मान्तरों के अनेक कर्मों के फलस्वरूप उत्पन्न होते हैं । 
इसे प्रबृत्ति संज्ञा दी जा सकती है । संवेग तथा आवेश इसके अन्तगत्‌ माने जाते हैं । 
५. चेतना, जिससे खिदभोत्छा की उत्पत्ति होती है । 
बुद्ध भगवान्‌ के अनुसार, प्रत्येक स्कन्ध में दुख भरा हुआ है । इसलिए सम्पूर्ण जीवन 
दुःखपूणं हैं क्या इस दुःख को अनुभवजन्य तथा मनोवैज्ञानिक समझा जा सकता है? नहीं । 
„ सांख्य दझंन के दुःखत्रय से स्पष्ट हो जाता है कि भारतीय दशंन में दुःख को तत्व- 
बैज्ञानिक माना जायगा । चूंकि प्रायः लोग दुःख” का अथं 'अनुभवघन्य दुःख” लगाते हैं, 
इसलिए वे समझते हैं कि “सवं दुःखं दुःखम्‌’ सही नहीं है। यह ठीक है कि मनोवैज्ञानिक 
स्तर पर दुःख के साथ सुख भी पाया जाता है, परन्तु तात्विक दृष्टि के अनुसार सुख हुँ ही 
नहीं : जिसे “सुख' समझा जाता है, वह भी दु'खमय है। क्यों ? इसका कारण है कि जो 
क्षणभर है, वह स्थायो तत्त्व नहीं और जो तत्त्व नहीं, वह दुःख है । क्यों ? क्योंकि जो 
क्षणिक है, उसके विनाश से दुःख उत्पन्न होता है। इसलिए यदि मान छिया जाय कि 'सर्व॑ 
क्षणिक क्षणिकम्‌’ तो मानना पड़ेगा कि सभी दुःखपूणं है । फिर व्यावहारिक जीवन का सुख 
अज्ञान पर आधृत होता है । यह अज्ञान तिरे-मेरे' विचार से अर्थात्‌ अहंभाव से उत्पन्न होता. 
हैं । यदि अनात्मवाद को मान लिया जाय तो 'अहंभाव' को अज्ञान' कहा जायगा । इसलिए. 
यह समझना कि “मुझे रसगुल्ले का आनन्द आ रहा है! या मुझे संगीतं का आनन्द प्राप्त हो 
रहा है”, अञज्ञानपूर्ण कहा जायगा । अंतः, महंभाव पर आधुत सुख, जो व्यावहारिक जीवन में 
पाया जाता है, तात्विक दृष्टि से अज्ञानमय होने के कारण ' दुःख कहा जायगा । अतः, प्रथम 
ha Vidyalay 


C-0.Panini Kanya a Collection. 


00 तुलनात्मक घर्म-दशन 
Digitized by Arya Samad Foundation Chennai and eGangotri 


आर्यसत्य सम्पूर्ण बौद्धदशंन पर आधृत है । बिना क्षणिकवाद, अनात्मवाद तथा बौद्धजीवन के 
इसका परिपूर्ण ज्ञान सम्भव नहीं कहा जाता है । स्वयं बुद्ध भगवान्‌ को अनेक जीवनों के 
प्रयत्नशील प्रयासों कें फलस्वरूप यह ज्ञान प्राप्त हुआ था । इसलिए इसकी तात्त्विक गहनता को 
अनेक प्रयत्नो के बाद ही प्राप्त किया जा संकता है । लेकिन सवंसाधारण के लिए निम्नलिखित 
बाते बतायी जा सकती हैं-- 

(क)-जो किसी एक व्यक्ति का सुख है, वह अन्य व्यक्तियों तथा जीवों का दुःख 

हो सकता है । 

कहावत है, 'चिड़िया की जान जाय, लड़कों का खिलौना' । प्राचीन सामन्तवादी युग में 

अनेक दुःख झेलने पर कुछ ही सामन्तों को सुख प्रास होता था । आज भी अनेक शोषण के 


साथ कुछ ही लोगों को सुखलाभ होता है । क्या ऐसा सुख, जिससे अनेक को कष्ट झेळना पड़े 
वांछनीय कह्‌” जायगा ? 


(ख) प्रायः सुखभोग भय एवं .चिन्ता से ग्रस्त रहता है । 
जिस वस्तु से हमें सुखभोग मिलता हुँ, उसके खो जाने, छिन जाने तथा अन्य 


प्रकार से बिनष्ट हो जाने का भय रहता है तथा उसे सुरक्षित और अधिकृत रखने की सतत्‌ 
चिन्ता बनी रहती है । 
दु सुख-प्राप्ति के साथ तृष्णा बढ़ती है जिससे जरा-मरण के चक्र में व्यक्ति 
जकड़ जाता है। ' 
इसकी पुष्टि 'द्वादश निदान” से की जायगी । लेकिन यह स्पष्ट है कि सुख से वासना का 
रामन नहीं होता, बल्कि इससे वासना उसी प्रकार तीव्र हो जाती है, जिस प्रकार आग में घी 
डालने से आग की प्रचण्डता । यदि वासना को बन्धन का कारण माना जाय और जरा- 
मरण के चक्रबन्धन को अज्ञानगति कहा जाय तो किस प्रकार सुखभोग को- जिससे वासना 
बढ़ती हैं -अभिवांछनीय माना जायगा ? 
(ब) मुलमाव मानव की उत्प्रेरणाओं के प्रतिकूल होता है। 
निर्वाणगति मानव की अन्तिम गति है । इसके आनन्द की तुलना में इर्द्रियसुख इतना 
उच्छिष्ट, इतना निम्नकोटि का होता है कि कोई भी प्रज्ञावांन्‌ इसे अपनाने के लिए तैयार 
नहीं होगा। क्या गंगा को छोड़कर कोई कूर्फस्नान को अच्छा कहेगा ? क्या सुसंस्कृत, 
सुशिक्षित तथा आचारवान्‌ व्यक्ति पशुओं के सुखभोग को अपने जीवन का चरम लक्ष्य मानेगा ? 
यदि उपर्युक्त कारणों से हम जीवन को सवंथा दुःखपूर्ण समझने लग जार्य तो हम 
अवश्य ही इससे छुटकारा पाने की बात सोचेंगे। परन्तु जब तक हमें दुःख का कारण नहीं 
प्रतीत हो, हम इसका अन्त केसे करेंगे। इसलिए हमें दु ख के कारण को समझना चाहिये, 
ताकि अन्त में दुःख का समूल विनाश किया जा सके । 
दुःशका कारण : द्वादश निदान अथवा अगुभ का आधार 
बुद्ध भगवान्‌ के लिए एक मूल, दार्शनिक सिद्धान्त था जिसे 'प्रतीत्यसमुत्पाद' संज्ञा 
दी गयी हैँ । इसके अनुसार, कोई भी घटना बिना किसी कारण के नहीं हो सकती है ! आप 
किसी भी शाश्रत द्रव्य को नहीं स्वीकारते थे। आपके अनुसार संसार एक घटनासन्तति है, 
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जहाँ एक घटना के बाद दूसरी घटना अनिवाय॑ रीति से होती है । इसलिए, प्रतीत्यसमुसाद के 
अनुसार, इस हेतु अथवा प्रत्यय से वह होता हँ; इसकी उत्पत्ति से उसका उत्पाद होता है। 
कोई भी कारण या कार्य नित्य नहीं रहता है । फिर, कारण के. हट जाने से कायं भी समाप्त 
हो जाता है । अतः, प्रतीत्यसमुत्पाद के सिद्धान्त से क्षणिकवाद की पुष्टि होती है, और जिस 
प्रकार क्षणिकवाद की पुष्टि होती है उसी प्रकार अनात्मवाद की भी पुष्टि होतीं है क्योंकि 
प्रतोत्यसमुताद के अनुसार किसी कारण या कार्य को नित्य नहीं माना जा सकता है । 

अब, यदि हम सभी घटनाओं की व्याख्या के लिए प्रतीत्यसमुत्पाद की मान्यता को 
अपना लें तो हमें स्वीकारना होगा कि दुःख का भी अवश्य कारण है । दुःख जीवन की किसी 
घटना में ही सीमित नहीं रहता है । हम लोगों ने देखा है कि सम्पूर्ण जीवन ही दुःखमय है 
और जोवन कया है, अनेक कड़ियों की सन्तति या चक्र । अतः, एक कड़ी से दूसरी कड़ी 


उत्पन्न होती है और दूसरी से तीसरी इत्यादि । जीवन की इन कड़ियों को बारह वर्गों में 
बाँटा जा सकता है, जिसे द्वादश निदान” संज्ञा दी गयी हू! इस द्वादश निदान के अनुसार 


भूत संस्कार से वर्तमान जीवन की घटनाएँ नियन्त्रित होती हूँ और फिर वर्तमान जीवन के 
` कर्मों के फलस्वरूप भविष्य जन्म अंकुरित होता है। लेकिन, जीवन ही रोग, बुढ़ापा एवं मृत्यु से 
ग्रस्त होकर दुःखपूर्ण बना रहता है और इसका सांकेतिक नाम है 'जरा-मरण'। जरा-मरण की 
भूत, वर्तमान तथा भविष्य की कड़ियों को हम इस प्रकार व्यक्त कर सकते हँ--- 


दपा भुत जीवन या अतीत में 


| ; 
| ३ से १० तक की कड़ियाँ वत्तंमान जीवन में पायी जाती है। 
बह . १ चूंकि “भव” अर्थात्‌ उत्पन्न होने की प्रवृत्ति ही विशेष प्रारम्भिक 
कारण है, इसलिए इन आठों अंगों को भव” संज्ञा दी जा 
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. जरा-मरण \ 
य बरा-मरण--जीवन घारण करना अर्थात्‌ शरीर लेकर जन्म लेना ही दुःख है। यहाँ 
मरकरी को बात उद्धृत की जा सकती है । मिदास राजाने देवता से पूछा कि 
मानव के लिए सबसे श्रेष्ठ बात क्या हो सकती है । देवता ने प्रत्युत्तर दिया -- 
` सबसे श्रेष्ठ बात मानव की शक्ति से बाहर है। वह है न जन्म लेना; न होना । 

इससे निम्नतर अच्छी बात यह है कि मानव अपना अन्त कर ले 

जन्म लेने को जाति संज्ञा दी मयी है । इसलिए सांसारिक जीवन के जरा-मरण का 
कारण जाति हैं। यदि जन्म ही न हो तो न कोई बुढ़ा होगा और न भरेगां। परन्तु, 
जाति का क्या कारण हो सकता है ? यह है भव । जन्म लेने की प्रवृत्ति के ही कारण मानव 
बार-बार जन्म लेता रहता है । इस जकड़ी हुई प्रवृत्ति के सम्बन्ध-में शंकर की पंक्ति बडो 
सुन्दर और मामिक हँ-- 
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__-अंगं गलितं पलितं मुण्डं दशनविहीनं जातं तुण्डम्‌ । 
वृद्धो याति गृहीत्वा दण्डं तदपि न मुड्चत्याशापिण्डम्‌ ॥ 
x x rs 
पुनरपि जननं पुनरपि मरणं पुनरपि जननोज़ठरे शयनम्‌ । 
इह संसारे खलू दुस्तारे कृपयापारे पाहि मुरारे॥ 
पुनरपि रजनी पुनरपि दिवसः पुनरपि पक्षः पुनरपि मासः । 
पुनरप्ययनं पुनरपि वर्ष तदपि न सुञ्चत्याशामर्षम्‌ ॥ 
अब, इस जन्म लेने की प्रवृत्ति ( भव ) का क्या कारण हो सकता हैं ? इसका कारण 
है कि मानव सांसारिक विषयों को पकड़े रहता है । इस पकई को या लिपटे रहने को 
उपादान संज्ञा दी गयी है। इस उपादान का कारण है इन्द्रियसुख की वासना । आँख, नाक, 
कान, जीभ इत्यादि इन्द्रियों की सुखवासना की हम इसलिए तृथ्णा रखते हैं कि हमें जीवनं 
में इन्तरयदेबना होतो रहती है । यह चेतना अथवा वेदना कैसे उत्पन्न होती है ? यह वेदना 
सांसारिक वस्तुओं के सम्पर्क से उतन्न होती हैं। परन्तु यह स्पञ्चं कैसे सम्भव होता है? यह 
स्पशँ हमारी पाँच इन्द्रियों और आन्तरिक इन्द्रिय मन से उत्पन्न होता है । अब, इन षडायतन 
अर्थात्‌ छह इन्द्रियों के उत्पन्न होने का क्या कारण है ? इसका कारण है नाम्छप । यहाँ 
“नाम” का अभिप्राय हें नमता अर्थात्‌ झुकना. । इसलिए नामरूप” का अर्थ होता है 'ब्रस्तुओं 
( रूपों ) के प्रति झुकाव” ।- यह प्रवृत्ति गर्भावस्था में ही रहती है । इसलिए गर्भ में ही भ्रूण 
के शरीर और मन फे स्कन्ध को “नामरूप' कहा गया है । परन्तु यदि विज्ञान अर्थात्‌ चैतन्य न 
हो तो नामरूप का विकास नहीं होगा । इस विज्ञान का भी कारण पिछले जन्मों का संस्कार 
है । अन्त में यदि पूछा जाय, ये जन्म बयों होते रहते.हैं -और-जन्म हुआ ही क्यों ? , तो 
आरतीय दर्शन का सामान्य उत्तर है--अविद्या | चूंकि हमें अहम्‌ का, वस्तुओं का घटनाचक्र 
इत्यादि का ज्ञान नहीं होता हैं, इसलिए मानव जन्म-जन्मान्तर के चक्कर में फंसा रह जाता 
है। इस द्वादश निदान में दो प्रमुख कारण हैं, अर्थात्‌ जन्म छेने का मुख्य कारण-अविद्या है और 
सांसारिक वस्तुओं में लिपटे रहने का कारण तृष्णा । इसलिए, दुःखनिरोध के लिए इन दोंनों 
कारणों को विशेष रूप से उन्मूलित करना आवश्यक समझा गया है। फिर 'अविद्या' के 
अन्तर्गत बौद्धिक प्रक्रियाएं, दशंनदृष्टियाँ गिनी जा सकती हूँ और तृष्णा ( वासना ) भावात्मक 
प्रकिया मानी जा सकती है । इश्लिए, निर्वाणप्रा् के लिए ऐसे ज्ञान की आवश्यकता है 
जिससे हममें भाव को स्थिर अथवा वश में रखने की क्षमता आवे । परन्तु, निरोघमागं तभी 
बिइवसनीय समझा जायगा अब दुःखों के अन्त अर्थात्‌ निर्वाणगति को वास्तविक माना जाय 
इसलिए हम निर्वाण की संक्षिप्त व्याख्या करेंगे । , 
ढु खों का अन्त ( निर्वाण ) : मुक्ति 
चूँकि दुःख का कारण है और कारण हटाया जा सकता है, इसलिए दुःख का अन्त 
सम्भव है । दुःख के मूल में अविद्या है जिसके कारण क्षणिक सुश्ष की कामना की जाती है, 
शोणिक वस्तुओं को शास्वत तथा क्षणिक स्कन्धों की सन्तति को स्थायी आत्मा माना जाता 


है । अन्त में, भहंभाव अथवा आत्मभावना ही सभी दुःखों का कारण है क्‍योंकि व्यक्ति समझता 
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है कि में सुखी हूँ, अमुख वस्तु मेरी है, मैं नित्य आत्मा हूँ । इसलिए आत्मभावना के निराकरण 
से सभी दुःखों का जड़ से विनाश हो सकता है । अतः, अहंभाव के अन्त होने को ही दुःखों 
का अन्त कहा जा सकता है। यहाँ हमें निणंय करना है कि अहंभाव का क्या स्वरूप है और 
फिर इसका किस प्रकार उन्मूलन किया जा सकता है । 
आत्मभावना-(-अहंभाव का स्वरूप 
~~ बद्ध भगवान्‌ के प्रतीत्यसमुत्पाद के दाशंनिक सिद्धान्त के अनुसार सभी घटनाओं 
का कारण होता हुं और कोई भी कारण नित्य नहीं होता । इसलिए “आत्मा” अथवा अहंभाव 
भी क्षणिक कारणों तथा नित्य परिवर्तनशील घटनाओं के प्रवाह की. सन्तति से उत्पन्न होता 
है । प्रत्येक मेज लकड़ियों की जोड़ से बनती हुँ और प्रत्येक लकड़ी अणुओं के योग से बनती 
है और फिर प्रत्येक अणु विद्युत्‌-लहरियों की व्यवस्था से बनता है । अतः, अन्त में कोई भी 
वस्तु परिवर्तनशील, क्षणिक विद्युदूमियों की व्यवस्था या गेस्टाल्ट कही जा सकती हूँ । जब 
तक क्षणिक घटनाओं का रूप बना रहता है । तब तक वस्तु उसी रूप के नाम से पुकारी 
जाती है । प्रत्येक मेज दिनोंदिन पुरानी होती जाती है, परन्तु जब तक उसमें मेज का आकार 
या रूप बना रहता है तब तक वह उसी नाम से पुकारी जाती है । जब मेज टूट जाती और 
उसके अंग-प्रत्यंग छिन्नभिन्न हो जाते हैं तब.वह फिर 'मेज” संज्ञा नहीं कही जाती है । यहाँ 
स्मरणीय बात है कि मेज लकड़ियों के रूपीकरण का नाम हैँ और बिना लकड़ियों के 
आकारीकरण या लकड़ियों के इसका अपना कोई स्वतंत्र अस्तित्व नहीं है। इसी प्रकार जिसे 
हम “मैं”, 'मेरा' इत्यादि संज्ञाएँ देते हैं वह केवल एक प्रकार घटनाप्रवाह का रूपीकरणमात्र 
है; 'मैं', अहं” इत्यादि की कोई स्वतंत्र सत्ता नहीं है । इसलिए बुद्ध भगवान्‌ के अनुसार, 
जिसे हम राम, यदु इत्यादि विभिन्‍न आत्माएँ समझते हैं वे केवल पाँच स्कन्धों के विविध 
रूपीकरणमात्र हैं । स्वतंत्र एव स्थायी आत्मा का अस्तित्व नहीं है । 
पाश्चात्य विचारको में ह्यूम ने भी आत्मा को दुःख-सुख, भूख-प्यास इत्यादि प्रक्रियाओं 
की सन्तति यां प्रवाह माना था। उनके अनुसार, 'स्थायीआत्मा' संज्ञा केवल काल्पनिक रचना 
है । फिर विलियम जेम्स ने बताया है कि आत्मा या सेल्फ एकरूप नहीं रहता है; यह बृहद्‌ तथा 
लघु होता रहता है । उन्होंने अहंभाव को “चेतना-प्रवाह' संज्ञा दी है ठीक इसी प्रकार बुद्ध 
भगवान्‌ ने आत्मा अथवा अहंभाव को काल्पनिक रचना माना है। इस अनात्मवाद के 
सिद्धान्त को राईल के मत से भी पुष्ट क्रिया जा सकता हैं। राईल के अनुसार, जो बात: 
किसी सिरीज ( श्रेणो, अनुक्रम ) के सदस्य के सम्बन्ध में कहो जा सकतों हैं वह बात 
श्रेणी के सम्पूर्णत्व-के लिए नहीं कही जा सकती है । जैसे, 'मगघ विश्वविद्यालय? का-अर्थ 
लगाया जाता हैं इसके महाविद्यालय, पुस्तकालय, कार्यालय, प्रयोगशाला इत्यादि । अब 
पुस्तकालय या कार्यालय का हम निरीक्षण कर सकते हैं पर कार्यालय, पुस्तकालय, प्रयोगशाला 
इत्यादि के सिरीज्ञ, जिसे हम मगध विष्वविद्यालय' कहते हैं, उसका हम निरोक्षण नहीं 
कर सकते । दूसरे शब्दों में, सिरीज्ञ के मेम्बर या सदस्य तिरीक्षणीय सत्ताएँ हैं, छेकित 
'इन निरीक्षणीय सदस्यों का सिरीज, सिरीज़ के रूप में निरीक्षणोय नहीं हैं उसी प्रकार 
'जिसे हम अह या आत्मा' संज्ञा देते हैँ, वह घटनाओं का प्रवाह अथवा सन्तति है । सुख- 
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दुःख, हुर्ष-विषाद इत्यादि अनुभूत विषय है, परन्तु उनकी सन्तति, जिसे हम “मन “आत्मा' या 
'अहं” कहते हैं, वह अनुभूत विषय नहों है, उसका कोई अस्तित्व नहीं है । बुद्ध भगवान्‌ के 
अनुसार, अहंभाव अज्ञान से उत्पन्न काल्पनिक रचना है; -वस्तुतः रूप, वेदना, प्रत्यक्ष, प्रवृत्ति 
( भावसंवेग ) तथा चेतना ये ही पाँच स्कन्घ.हैं.और इनमें से प्रत्येक क्षणिक- कहा जायगा । 
प्रश्न--यदि आत्मा क्षणिक घटनाओं का प्रवाह हो तो हममें स्थायी आत्मा का भ्रम 
कैसे हो जाता है ? 
उत्तर--हमं क्षणिक घटनाविशेषों पर ध्यान नहीं देते; हम इन स्कन्धों के रूपीकरण 
या सन्तति के आकार पर ही घ्यान देने हैं । यह रूपीकरण परिवतंनशीलता के बावजूद भी 
कुछ दूर तक एकरूप बना रहता है । पेड़ का रूप कुछ दूर तक वर्षों बना रहता है, यद्यपि 
इसके अंग-प्रत्यंग में निरन्तर परिवर्तन होता रहता हँ । दीप जलता रहता है, इसमें क्षण-क्षण 
परिवर्तन होता रहता है; पर देखने वाले के लिए दीप ज्यों का त्यों कुछ काल तक एक सत्ता 
मालूम देता है । इसी प्रकार अहं या आत्मा स्थायी नहीं हँ, बल्कि सुख-दुःख अथवा स्कन्धों की 
सन्तति अथवा रूपीकरण है । इसका अपना कोई अस्तित्व नहीं है। हम स्कन्घों के समान 
आत्मा को भी अनुभुत सत्ता समझते हैं और यह केवल भ्रम है; राईल के अनुसार प्रवर्ग- 
भ्रम ( कैटिगरी मिस्टेक ) है, अर्थात्‌ हम आत्मा को भी उसी वैचारिक रूप के अन्तर्गत 
समझते हैं, जिसके अन्तगंत इसके स्कन्ध गिने जाते हैं । सिरीज़ के सदस्य का अस्तित्व हो 
सकता है; किन्तु स्वयं सिरीज का कोई अस्तित्व स्वीकार नहीं कियाँ जा सकता है । 
-..प्रश्चं- यदि आत्मा का अस्तित्व नहीं हो तो पुनर्जन्म किसका होता है.? कौन पाप- 
पुण्य का भोक्ता होता हैं क्या पुनर्जन्म के सिद्धान्त को मान लेने से स्थायो आत्मा का अस्तित्व 
गौण रूप से स्वीकृत नहीं हो जाता है । 
उत्तर--बुद्ध भगवान्‌ उच्छेदवाद को नहीं मानते थे, जिस वाद के अनुसार मृत्यु के 
बाद सम्पूर्ण आत्मा का पूर्णतया विनाश हो जाता है । फिर, आप शाश्वतवाद को भी नहीं 
स्वीकारते थे। आप मध्यमार्ग का अनुसरण करते थे। जिस प्रकार एक दीप दूसरे दीप को 
जला देता है और हम समझते हैं कि बही दीप जल रहा है, उसी प्रकार एक जीवन॑ के 
संस्कार, भव आदि के द्वारा दूसरे जीवन की सन्तति जारी हो जाती है और आत्मा का 
तारतम्य जारी रहता हैं। इसलिए हम कहते हैं कि आत्मा एक शरीर से दूसरे शरीर में, 
“एक योनि से दूसरी योनियों में, एक जन्म से .अन्य जन्मों में संक्रान्त होकर विचरती रहती 
हैं। अतः आत्मा के पुनर्जन्म मानने में कठिनाई नहीं होनी चाहिए । यहाँ जोर इस बात 
पर दिया जा रहा है कि क्षणिक घटनाओं की सन्तति अथवा तारतम्य .और उनके गेस्टाल्ट 
( रूपीकरण ) की समरूपता पर स्थायी आत्मा का भ्रमपूर्ण ज्ञान उत्मन्न हो जाता है । 
लेकिन आत्मा के पुनर्जन्म, पाप-पुण्य के भोक्ता तथा अन्य ऐसे विचार समझने के छिए 
पाँच स्कन्धों के रूपीकरण के तारतम्य के आधार को बराबर घ्यान.में रखना चाहिए । 
जब तक स्कन्धो के प्रवाह का पैटनं अथवा रूपीकरण समरूप रहेगा तब तक कहा जायगा 
कि अमुक आत्मा इस जीवन तथा अन्य जन्मों में भी एक ही रहती है। लेकिन क्या हम कह 


सकते हैं कि आत्मा नित्य और स्थायी द्रव्य है ? नहीं। इसका कारण है कि पंच स्कन्धो के 
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अवाह का व्यवस्थित रूपीकरण किसी भी समय विनष्ट हो सकता हूँ । वस्तुतः इस रूपीकरण के 
विनाश को ही 'निर्वाण' संज्ञा कहा जाता है। मैं” और “मेरा” की भावना के विनाश को 
'ही निर्वाण कहा जायगा । अतः, जब तक निर्वाणगति नहीं प्राप्त होती है तब तक अविद्या, 
संस्कार, तृष्णा तथा भव के आधार पर स्कन्धों के रूपीकरण की व्यवस्था समरूप बनी रहती 
हैं । इस कारण निर्वाणगति के पूर्व आत्मा के अस्तित्व को कुछ दूर तक माना जा सकता ह्‌ँ । 
अयों कुछ दूर तक ही ? इसलिए कि आत्मा द्रव्य नहीं है । आत्मा के अस्तित्व को स्वीकारने से 
श्रवर्गदोष ( कँटिगरी मिस्टेक ) उत्पन्न हो जाता हूँ पर चूंकि प्रवाह का तारतम्य रहता है, 
उसका गेस्टाल्ट अथवा रूपीकरण रहता है, इसलिए तारतम्य तथा रूपीकरण के अस्तित्व 
तक ही आत्मा का अस्तित्व माना जा सकता है। 

प्रश्न -तो क्या निर्वाणगति प्राप्त कर लेने पर आत्मा का विनाश हो जाता है ? क्या 
निर्वाणगति में स्कन्घों का रूपीकरण समाप्त नहीं हो जाता अथवा बया घटनाचक्र का प्रवाह 
समाप्त नहीं हो जाता ? और यदि स्कन्धों का रूपीकरण समाप्त हो जाता है तो क्या निर्वाणगति 
को शून्य नहीं माना जा सकता है? ऐसी दशा में क्या अन्तिम रूप में उच्छेदवाद नहीं 
स्तीकृत हो जाता है ? न 

उत्तर--भगवान्‌ बुद्ध उच्छेदवाद को स्वीकार नहीं करते हैं । परन्तु .यह कहना है 
कि निर्वाण प्राप्त कर लेने पर भी आत्मा संरक्षित रहती है, गलत हैँ । क्यों ? क्योंकि 
निर्वाणगति में अहंभाव, “मैं” और 'मेरा” का विचार नहीं रहता । दूसरे शब्दों में, पाँचों 
स्कन्धो का गेस्टाल्ट अथवा रूपीकरण विनष्ट हो जाता है, तो फिर 'आत्मा': संज्ञा किसे दी 
जाय ? सुख-दुःख आदि प्रवाह के व्यवस्थित पैटनं के समाप्त हो जाने पर आत्मा रूप विलीन 
हो जाता है । पर क्या इसे उच्छेदवाद माना जाय? नहीं, क्योंकि यह आत्मा उस गति को प्राप्त 
करती हुँ जो सभी सांसारिक तथा अनुभूत विषयों में भिन्न होती है । इसमें न तृष्णा, न भव, 
न राग-द्वेष, न हर्ष-विषाद रहता हैं । हम यही कह सकते हैं कि निर्वाण आत्मा की वह गति 
हैं जो सरल, निरवयव, संवंव्यापक तथा चैतन्यपूर्ण हुँ । चूँकि हमारे शब्द क्षगभङ्गर सांसारिक 
वस्तुओं के ही लिए उपयुक्त होते और उनके ही वर्णन के लिए गढ़े गये हैं, इसलिए येप 
निर्वाणप्राप्त आत्मा के लिए सवंथा अनुपयुक्त होते हैं । हम केवल नकारात्मक रीति से कह 
सकते हूँ कि निर्वाणप्राप्त आत्मा क्या नहीं है । यहाँ शंकरं, टामस, अक्वाइनस तथा पॉल 
तीलिख तीनों एक स्वर से बौद्धों के साथ राग मिलाकर अलापते हैं कि अन्तिम गति अनि- 
वँचनीय, अवाच्य अथवा वर्णनातीत है । परन्तु चूँकि ।नर्वाणगति अनिवंचनीय है, हर विचार- 
कोटि से परे हैं, इंसलिए इसका अस्तित्व नहीं है, यह निष्कर्षं तकंसंगत नहीं मालूम देता है । 
निर्वाण आत्मा की उस स्थिति का नाम है जो धमं की शरण में रहते-रहते अन्त में प्राप्त होता . 
हैँ । यह स्थिति भावात्मक है । $ 

बुद्ध भगवान्‌ आत्मा” के रूप में उस समय भी नहीं प्राप्त हो सकते थे जब वे देह में 
थे। परन्तु भगवान्‌ बुद्ध निर्वाणप्राप्त घमंकाय अथवा तथागत के रूप में आज भी वेसे ही 
हैं जैसे वे २५०० वर्ष पूवं शाक्यमुनि के रूप में भिक्षुओं को उपदेश देते देखे जाते थे। 


धर्मेकाय के रूप में बुद्ध घमं में हैं और प्रत्येक व्यवित में है । तो क्या हम कह सकते हैं कि 
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आत्मा विभु खूप में, विश्वसत्ता के रूप में अथवा ब्रह्मा के रूप में विलीन हो जाती है ? 
बौद्धदर्शन में कई स्थलों पर निर्वाणप्राप्ति को जलकण के समुद्र में विलीन हो जाने के समान 
कहा गया है । परन्तु स्वयं बुद्ध भगवान्‌ आत्मविलयन तथा निर्वाणस्थिति में आत्मा को 
गति के सम्बन्ध में मोन रहें हैं । इसलिए निर्वाण को अहत वेदान्त के मत से भिन्न समझना 
चाहिए । बुद्ध भगवान्‌ के अनुसार, हम नहीं कह सकते हूँ कि आत्मा हैं, न यह कि आत्मा 
नहीं है ( नहीं तो निर्वाण किसका होता है ?); न यह कि निर्वाण में आत्मा रहती ह्‌ 
( अर्थात्‌ इसमें गति, वृद्धि या विकास होता रहता हैँ), न यह कि आत्मा नहीं रहती है 
और न यह कि आत्मा एक साथ रहती है और नहीं रहती है । भतः, भात्मा केन तो 
द्रव्य-झप और न क्रिया-रूप के सम्बन्ध में कुछ कहा जा सकता है। उच्छेदवाद को मान 
लेने पर मानव सुखवादी होकर शुखभोगी हो जायगा जिससे दुःख और अविद्या बनी रहेगी 
और निर्वाण नहीं प्राप्त हो सकेगा । यदि शाश्वतवाद को मान लिया जाय तो तृष्णा, अविद्या 
तथा दुःखपूर्ण जीवन को ही अन्तिम सत्य मान लेना होगा । 
उच्छेदवाद तथा शाश्वतवाद इत्यादि वादों की चर्चा कर देने से भ्रम हो सकता है 
कि बुद्ध भगवान्‌ भी शुद्ध दार्शनिक थे । भारतीय ऋषियों में शायद ही कोई शुद्ध दार्शनिक 
हुआ होगा । दर्शन एक बौद्धिक व्यायाम माना जाता है। परन्तु बुद्ध भगवान्‌ तथा अन्य 
भारतीय विचारक दशन को व्यावहारिक रूप में परिणत करते आये हैं; दाशंनिक निष्कर्ष के 
अनुसार जीवनयापन करते आयें हैं । . इसलिए बुद्ध भगवान्‌ ने भिक्षुओं को निर्वाणगति में 
आत्मा के रहने अथवा न रहने के सम्बन्ध में विचार-विमशं करने को प्रोत्साहित नहीं किया । 
वे चाहते थे कि प्रत्येक मुमुक्षु निर्वाण प्राप्त करने में अपनी शक्तियों को काम में लाये और 
वीतराग की दशा, शान्ति की अवस्था को प्राप्त करे। क्षणिकवाद, अनात्मवाद तथा 
निर्वाणगतिं को व्यावहारिक जीवन में उतारना ही बौद्धघमं का एकमात्र उद्देश्य था । अनात्म- 
बाद से कैसे पाठ सीखा जा सकता है ? छ 
साधारण जीवन की सामान्य भाषा में हम कहते हैं : मुझे सिर में दर्द है; मुझे भूख 
लगी है; यह कलम मेरी है इत्यादि । अब; यदि आत्मा न हो, अहंभाव न हो और न ममत्व 
हो तो हमें बौद्धदशंन के अनुसार कहना चाहिए, 'सिर ददं हो रहा है”, “भूख की बेचैनी है, 
यह कलम है' इत्यादि । 'मैं-चेतना” का विनाश करना चाहिए | इससे लाभ ? लाभ यह हैं कि 
हम सभी घटनाओं को वस्तुनिष्ठ रूप, व्यापक रूप में, उनके सच्चे रूप में देखने लग जायेंगे । 
हम- उन्हे अपनी स्वार्थसिद्धि के रूप में अभिरंजित नहीं देखेंगे। हम सभी वस्तुओं एवं 
घटनाओं को अवैयक्तिक रीति से देखेंगे और हमारी दृष्टि व्यापक हो जायगी । हम किसी भी 
दुःख को अपना नहीं, बल्कि विइव का दुःख मानेंगे । इसे स्पिनोजा ने कहा हैं कि इस अवस्था 
में हम सभी घटनाओं को उनके शाश्वत रूप में देख सकते हँ । इसी दृष्टिकोण को लेकर हीनयान 
से महायान तथा अहत्‌ से बोघिसत्त्व होते हुए सम्बुद्धत्व की ओर विचारविकास हुआ । यदि 
सभी वस्तुओं को अतिवैयक्तिक रीति से देखने के हम अभ्यस्त हो जायेंगे तो किसी भी व्यक्ति 
को सुख-दुःख का अनुभव नहीं होगा, जिससे वह त्रस्त हो । दुःख होगा लेकिन दुःख भोक्ता 
नही होगा । यह समझना कठिन हैं, लेकिन दुःख निरोधमागं के अध्ययन के बाद स्पष्ट हो 


जायगा कि घर्ममागं का हनु, काले प्र कफिकीशगएआझ्लही सकता है। फिर है| 


Digitized by Arya Samaj Er and eGangotri २०0 
बात को--कि व्यक्ति बिना अहंभाव के हो सकता है--इसलिए हमें मान लेने में कठिनाई 
होती है कि हम सांसारिक वस्तुओं को रिप्सा में इतने लिप्त रहते हैं कि इस अवस्था में 
रहकर, बिना मैं, मेरा! भाव के होना हम असम्भव समझते हैं । बिना निर्वाण प्राप्त किये 
अहं-भाव-विनाश को समझना कठिन है । 
ह यह ठीक है कि म्यत्पत्ति के विचार से 'निर्वाण' का अर्थ है बुझा हुआ ( दीप ) ।' 
लेकिन "बुझा हुआ! का अथं है तृष्णा का विनाश, भववृत्ति का अन्त । इससे 'शुन्य' का भी 
अर्थ लगाया गया है । लेकिन 'शुन्य' का अर्थं अभावमात्र नहीं है । 'शुन्य' वह है जो बढ़े, 
जिसका विस्तार हो । यह अंकगणित से स्पष्ट हो जाता है। किसी अंक के बाद जितने ही शून्य 
दिये जायेंगे उतना ही अधिक संख्या बढ़ेगी । अतः, अहंभाव के शुन्य होने पर ममत्व का 
अन्त इसलिए हो जाता हैं कि अपनेपन की सीमा में इतनी वृद्धि हो जाती है कि विभुत्व 
उत्पन्न हो जाता और सभी सीमितपन दूर हो जाता है । अतः, अनात्मवाद आत्मा का नाश 
नहीं, वरन्‌ इसकी विपुलता एवं. असीमितपन का बोधक हूँ। यह बात दुःखनिरोधमागा 
से स्पष्ट हो जायगी । यहाँ निर्वाण के सम्बन्ध में इतनी ही बात स्पष्ट करनी है कि निर्वाण 
भावात्मक स्थिति है, जिसे अहंतों ने तथा सम्बौद्धों ने प्राप्त किया है और जिसके प्रति 
मुमुक्षुओं को श्रद्धा होनी चाहिए । 
दुःखनिरोध-मार्गं अथवा मुक्तिमागं 

सभी दुःखों की जड़ में “मैं” और “मेरा' का भ्रमपूर्ण मत है । अहंभाव को दूर करने 
से ही दुःलों का अन्त होगा। इसलिए दुःख को दुर करने का मागं वह है जिसमें अपनेपन 
का भाव, 'मैं' का भाव दूर होता है। यह ठीक है कि जब तक मुमृक्षुओं को क्षणिकत्व का, 
अनात्मत्व का तथा प्रतीत्यसमत्पाद का सही ज्ञान नहीं होगा तब तक वे सही दुःखनिरोघ-मार्ग 
का अनुसरण नहीं कर सकेंगे। परन्तु कोरे ज्ञान से लाभ नहीं हो सकता है । इस ज्ञान की 
छाप मन और शरीर से अभिव्यक्त होनी चाहिए । इसलिए अन्य भारतीय घमंदशंन के 
समान निरोघमागं शील, समाधि तथा प्रज्ञा के तीन पक्षों में बाँटा जा सकता है । ये तोनो पक्ष 
निरोधमार्ग के प्रतिपूरक एवं अवियोज्य अंग हँ । शील वह है जिसके अनुसरण से मुमुक्ष 
बुराई से हटकर सन्मागं की ओर अग्रसर होता है तथा वासनाओं के बीच अनुशासन प्राप्त 
होता हुँ । फिर, शील के अनुपालन से शारीरिक प्रक्रियाएँ ऐसी अनुशासित हो जाती हूँ कि 
उनसे मोह और अहंभाव की भावना शिथिल पड़ने लगती है। भिक्षुओं को शरीर को घृणास्पद 
समझना पड़ता है ताकि अपनी तथा कामवासना के निमित्त अन्य व्यक्तियों को देह भो घृणित 
मालूम दीखने लगे । इसलिए शील के अनुपालन में शरीर को, सिर से पैर तक प्रत्येक अंग 
की अशुद्धियों पर ध्यान दिया जाता है । शरीर के उन नब छिद्रों पर ध्यान दिया जाता है 
जिनसे घिनौने द्रव्य निकलते हैं--दोनों आँखों से कीच, दोनों कानों से मैल तथा पीब, दोनों ' 
नाकों से नेटा, मुंह से लार, उपस्थेन्द्रियों से मूर तथा मल । यदि शरीर के इन अंग-प्रत्यंगों 
पर बार-बार घ्यान दिया. जाय तो शरोर के प्रति आसक्तिं घटतो जाय तया इस प्रकार 
देहघारण की प्रवृत्ति भी क्षीण हो जाय। फिर इमशान तथा समाधिस्थलों पर घूम-ऽघूमकर 


- शरीर का सड़ना देखने का भी आदेश दिया जाता है । अतः, शील के अनुपालन से अनास' . 
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विषयवासना से पराङ्मुखता आती-जाती है। शील 'निरोधमागं की प्रथम, समाधि मध्य और 
प्रज्ञा अन्तिम सीढ़ी कही जा सकती है । क 
समाधि विशुद्धिमागं का सबसे मुख्य पक्ष है । समाधि के ही द्वारा चारों आर्यमत 
का सच्चा ज्ञान प्राप्त किया जाता है । इसके अन्तगंत तीन अंग पाये जाते हैँ--१. आठ 
ध्यान, २. चार अपरिमित जिनमें संवेगों का शोधन होता है और रे. सिद्धियाँ । 
हम देखेंगे कि समाधि प्रमुख मार्ग अवश्य है, पर इसमें प्राप्त अनुभूति स्थायी नहीं 
होती । समाघिभंग हो जाने पर निर्वाण का क्षणिक आस्वादन. विलुप्त हो जाता है । इस 
अवस्था को स्थायी करने के लिए प्रज्ञा की आवश्यकता होती है । प्रज्ञा वह है जिसके द्वारा 
घर्म में ही प्रविष्ट हुआ जाता है । घमंप्रविष्ट होने पर अज्ञान दूर हो जाता, अहंभाव का 
विनाश हो जाता है और निर्वाणदशा प्राप्त हो जाती है ।' 
यदि हमं शील, समाधि तथा प्रज्ञां पर विचार करें तो हमें निरोधमागं सर्वाङ्कपूर्ण 
मालूम देगा, अर्थात्‌ निरोधमागं को. मन, वचन तथा कर्म में एक साथ अभिव्यक्त होता 
चाहिए । यह मार्ग मनोवैज्ञानिक, आचारिक तथा ज्ञानात्मक कहा जायगा । इसके द्वारा 
सम्पूणं व्यक्ति को ही परिवत्तित किया जाता हैं ताकि अहंभाव का समूल विनाश हो 
जाय । इस निरोधमाग को अष्टांगिक कहा गया है क्योंकि इसमें आठ अंग हैँ--१. सम्यकू 
दृष्टि, २. सम्यक्‌ संकल्प, ३. सम्यक्‌ वाक, ४. सम्यक्‌ कर्मान्त, ५. सम्यगाजीव, ६. सम्यक्‌ 
` व्यायाम, ७. सम्यक स्मृति, ८. सम्यक्‌ समाधि । 
` स्तम्यक्‌ दृष्टि- अविद्या के कारणः जीवों को आत्मा स्थायी मालूम देती है और वस्तुएँ 
भी स्थायी रूप से वास्तविक दीखती हैं। यही कारण है कि जीव वस्तुओं के उपभोग तथा 
वासना-सुख से प्रेरित होकर सांसारिक जीवन के प्रति लिप्सा रखता है। परन्तु सांसारिक 
जीवन सम्पूर्णतया दुःखपूर्ण है । इस भविद्या को दूर करना है। तभी संसार से विरक्ति हो 
सकेगी । , अविद्या को हटाने के लिए मिथ्यादृष्टि को हटाकर सच्ची दृष्टि प्राप्त करनी चाहिए । 
दृष्टि” का अर्थं केवल दर्शन नहीं है और न केवळ ज्ञान; इसका अभिप्राय है कि सभी वस्तुएँ 
भौर आत्मा भी सही रूप में दीखें । जिस प्रकार बच्चा सभी वस्तुओं को खिलौना समझता 
है, कामी सभी वस्तुओं को कामविषयक मानता है, व्यापारी सभी वस्तुओं को व्यापार-सामग्री 
समझता है; उसी प्रकार भिक्षु को सभी वस्तुएँ चारों आर्यसत्यों से अभिरंजित दिखनी चाहिए । 
सम्यक्‌ दृष्टि के अन्तगंत निम्नलिखित. प्रकार का सच्चा ज्ञान होना चाहिए 
१. स्कन्धों का ज्ञान होना चाहिए जिनके रूपीकरण अहंभाव का अज्ञान उत्पन्न होता 
हैं! पाँच स्कन्ध हँ- रूप, वेदना, संज्ञा, संस्कार तथा विज्ञान । - 
२. आयतनों का ज्ञान, जिनकी संख्या बारह है, अर्थात्‌ छह इन्द्रियाँ और उनके 
छह विषग्र-- | 
चक्षु--रूप 
ध्राण- गन्ध 
श्रोत्र--शन्द 
जिह्वा- रस 
काय--स्फोटव्य “मष जिसका सुपा किया जा सके), | 
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मन--धर्म ( इसके अन्तर्गत भौतिक तथा अभौतिक सभी वस्तुएँ चली आती हैं ) 
आयतन का अभिप्राय है, चित्त-चैत्त आय अर्थात क्षेत्र का विस्तार । 
३. घातुओं का ज्ञान, जिनकी संख्या अट्ठारह्‌ है, अर्थात्‌ आयतन में प्रत्येक इन्द्रिय के 
साथ उसके अनुरूप उसका विषय भी है। यहाँ प्रत्येक इन्द्रिय के साथ इसकी मनोवैज्ञानिक 
क्रिया भी चली आती हैं; उदाहरणार्थ 

चक्षु--रूप---चक्षुविज्ञान ( अर्थात्‌ प्रत्यक्ष ) 

ध्लाण--गन्ध--गन्धविज्ञान ( गन्धचेतना जिसे गन्घप्रत्यक्ष कहा जा सकता है) 

इस श्रकार अट्टारह धातु हैं । 

४. इन्द्रियों का ज्ञान । इन्द्रियों की संख्या बाइस कही गयी हँ । इस ज्ञान में सुख- 
दुःख, उपेक्षा, श्रद्धा इत्यादि गिने जाते हैं । 

५. द्वादशनिदान अथवा प्रतोत्यसमुताद का ज्ञान । 

सम्यक्‌ संकल्प- विरक्ति के लिए संकल्प करना । इसके अन्तर्गत अन्य व्यक्तियों के 
प्रति हिंसा तथा घृणा का भी त्याग चला आता है । ३ 

सम्यक्‌ वाक्‌- संकल्प ही में नहीं, वरन्‌ व्यवहार में भी विशुद्ध दृष्टि की छाप रहनी 
चाहिए । वचन में विशुद्ध संकल्प रहना चाहिए अर्यात्‌ झूठ नहीं बोलना चाहिए; दुर्वचन, 
निन्दा, कटु वचन तथा व्यर्थ के बकवास का त्याग करना चाहिए । 

सम्यक्‌ कमन्ति-वचन ही में नहीं, वरन्‌ दैनिक जीवन के व्यवहार में भी सम्यक्‌ 
संकल्प को अपनाना चाहिए, अर्थात्‌ अहिंसा, अस्तेय तथा इन्द्रियसंयम्‌ को सम्यक्‌ कर्मान्त के 
अन्तर्गत गिना जा सकता है । । 

सम्यगाजीव जीविकानिर्वाह के लिए उचित उपाय अपनाना चाहिए । छल-कपट 
तथा धूत्तंता के द्वारा जीवननिर्वाह छोड़ना चाहिए । इसके अन्तर्गत जादू, मन्त्र तथा ज्योतिषं 
विज्ञान के द्वारा जीविकानिर्वाह को निन्दनीय माना गया है । 

सम्यक्‌ ध्यायाम--इस मार्ग के द्वारा बुरे भावों को निकालना चाहिए, नई बुरी 
भावनाओं को उभरने से रोकना चाहिए तया सद्विचार को संरक्षित कर इनकी वृद्धि करनी 
` चाहिए । बिना सतत्‌ प्रयास अथवा अथक परिश्रम के दुःख निरोध-प्राप्ति कठिन होती है । 

सम्यक्‌ स्मृति--जिन विषयों का सही ज्ञान हो चुका है उनका बराबर स्मरण करना 
चाहिए । फिर सभी विषय--चाहे वे वाह्य 'हों या आन्तरिक-सही-सही रूप में समझने 
चाहिए, अर्थात्‌ शरीर को स्थायी न समझकर पंचस्कन्धों का रूपीकरण मानना चाहिए । फिर 
चित्त को चेतनमय तथा अचेतनमय प्रक्रियाओं का प्रवाह समझना चाहिए। . शरीर को जरी 
तथा चित्त को चित्त के सही रूप में समझना चाहिए । यदि हम शरीर को शरीर के रूप भ 
समझेंगे तो हमें इसके प्रति आसक्ति नहीं होगी, क्योंकि इसकी रचना, कार्यवाही तथा इसके 
अन्त की सभी घटनाएं इसके घारण के प्रति अनासक्ति उत्पन्न करेंगी। इसका उल्लेख अभी 
किया गया है । फिर हम यदि चित्त को चित्त ही समझें तो यह केवल चेतन और अचेतन 
प्रक्रियाओं की संतति कहा जायगा और स्थायी आत्मा तथा अहंभाव का दोषपूर्ण भ्रम 
हमें नहीं होगा । 
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सम्यफ्‌ समाधि--यह वह मागं है जिसमें ज्ञान और शील से प्राप्त सम्यक्‌ दृष्टि पाकर 
बास्तविक रूप का आस्वादन किया जाता हैं । समाधि की विशेष व्याख्या बाद में को जायगी । 

हमलोगों ने निरोधमागं को सर्बाङ्गपूर्ण कहा है । यह बात अष्टांगिक मागं में भी पायी 
जाती है जिसमें शील, समाधि तथा प्रज्ञा के तीनों पक्ष देखने में आते हुँ । 


१. 
« सम्यक्‌ कर्मान्त 


शील--- 


चित्त अथव; समाधि-- 


सम्यक्‌ वाक्‌ 


२ 
३. सम्यक्‌ सम्यगाजीव 
४. 
५ 
ष्‌ 


सम्यक्‌ व्यायाम 


- सम्यक्‌ स्मृति 
. सम्यक्‌ समाधि 


७, 
प्रज्ञा | ८. 


सम्यक्‌ संकल्प 
सम्यक्‌ समाधि 


चूँकि दार्शनिक दृष्टिकोण के अनुसार समाधि और प्रज्ञा को विशेष माना जायगा, 


इसलिए अब हम इनकी व्याख्या करेंगे । 
समाधि 


समाधि के अन्तर्गत आठ प्रकार के ध्यान, चार प्रकार के अपरिमित तथा ऋद्धियाँ- 
सिद्धियाँ गिनी जाती हैं । घ्यान पर योगात्रार दशन में, अपरिमित पर महायान में तथा 
ऋद्धियों-सिद्धियों पर बौद्धमत के तन्त्रदर्शन में क्रमशः विशेष जोर दिया गया है । ये तीनों 
अवियोज्य अंग हैँ । ध्यान के आधार पर अहंभाव का विलयन किया जाता है । चूँकि ध्यान की 
स्थिति स्थायी नहीं रहती, इसलिए जीवन के समस्त कार्यक्रम में बौद्धदृष्टि को स्थिर रखने के 
लिए अपरिमित के द्वारा भावसवेग को नियन्त्रित किया.जाता है । ऋद्धियों-सिद्धियों के प्राप्त 
हो जाने पर समाधिमागं की विश्वसनीयता सिद्ध होती है। इन तीनों अंगों पर. पृथक्‌-पृथक्‌ 


विचार करना अनिवार्य माळूम पड़ता है । 


समाधि 


आठ घ्यान चार अपरिमित ऋद्धियाँ-सिद्धियाँ 
| ( १. मंत्रो, २. करुणा, ३. मुदिता, ४. उपेक्षा । 
इन्हें ब्रह्मविहार भी कहते हैं ) 


हपलोक समात्रि अख्प समाधि ( चार) 


€ चार ) ( संमापत्तियाँ ) 


निरोघमागं का अभिप्राय है, वामनाओं से मुक्ति ओर वासनाओं को जो जड़ आत्मतां म 
गड़ी है, उसका. उन्मुलत होत़ाि० डों कोक्साल्ति८भ्रर्यात।८बिर्वाणगति प्राप्त हो। वासी 
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विनाश तथा अनात्मताप्राप्ति समाधि से होती है । चित्त को उपमा दीप से दी गयी है। जिस 
प्रकार हवा के झोंके से दीपशिखा चंचल रहती है, उसी प्रकार वासनाओं तथा तृष्णा के 
कारण चित्त चंचल रहता है । यदि वासनाओं का शमन कर हम चित्त को किसी एक 
वस्तु पर स्थिर रखें तो इसे 'समाघि' कहते हैं । जिसःप्रकार वायुहीन स्थान में दीपशिखा 
सीधी और शान्त जलती है, उसी प्रकार वासनाओं से मुक्त होकर अनात्मता का अनुभव 
करने पर चित्त एकाग्रता को प्राप्त करता है । अतः, वस्तुविशेष पर चित्तैकाग्रता को 
समाधि कहते हैं । 
चूँकि वासनाओं से मुक्ति मिलना आवश्यक है, इसलिए मुमृक्षु भिक्षु को ध्यानयोग में 
प्रविष्ट होने के पहले चित्त को शुद्ध करना चाहिये । उसे कामछन्द ( विषयवासना ), आलस्य, 
ओद्धत्य ( उदण्डता ), संशय और चित्त की अकमंण्यता ( स्त्यान )--इन पाँच विच्नों 
( नोवरणों ) से मुक्त होना चाहिये। फिर बुद्ध, संघ, धर्म, शील, त्याग और देवता का 
स्मरण कर तथा बुद्धादि निर्वाणप्राप्त व्यक्तियों के आदश से अनुप्राणित होकर योगासन ग्रहण 
करना चाहिये। चित्तैकाग्रता ( चित्त की एकाग्रता ) प्राप्त करने के लिए रूपलोक समाधि में 
किसी मूत्तं वस्तु को कमंस्थान करना चाहिये । कर्मस्थान समाधि का साधन होता है । इसलिए 
कमंस्थान वह हँ, जिससे समाधियोग की उत्पत्ति ( अथवा निष्पत्ति ) होती है । व्वालीस 
कमंस्थान हूँ जिनमें परिकर्मनिमित्त भी गिना जाता है । प्रारम्भ में नीळ या रक्त कमल या 
बुद्धमूति या इसी प्रकार की प्रतिमा को घ्यान का आलम्बन बनाया जाता है। बतः,' 
` परिकमंनिमित्त ध्यान को जमाये रखने का केवल एक सहारा है ।' बाद में चलकर परिकर्म- 
निमित्त को सभी स्थूल आकार, रंग, रूप इत्यादि से अलग कर ध्यान में अपने स्वरूप में 
परिस्पष्ट दीखना चाहिये । रंग, रूप, आकार इत्यादि से विमुक्त परिकर्मनिमित्त को प्रतिभाग- 
निमित्त कहते हुँ । ध्यान की प्रारम्भिक अवस्था को ` उपचार ओर इसके बाद की दृढ़ 
अवस्था को अपंणा कहा जाता है । उपचार की अवस्था में ध्यान बार-बार प्रतिभागनिमित्त पै 
हट जाता है। परन्तु अर्पणा की अवस्था में.चित्त दिन-रात. हर समय घ्यान की सम्पूणं अवघि में 
स्थिर बना रहता हूँ । अपंणा अवस्था प्राप्त हो जाने पर ही ध्यान में प्रगति होती है । 
रूपलोक ध्यान 
प्रथम ध्यान--१. सर्वप्रथम विषयवासना के सुख की इच्छा का त्याग कर, आलस्य, 
सन्देह, घबराहट, राग, आसक्ति इत्यादि से रहित रहना चाहिये । फिर अन्य व्यक्तियों के प्रति 
हिसा, देष इत्यदि से भी रहित रहना चाहिये । 
२. मन को प्रतिभागनिमित्त पर अभिनिरोपिंत रहना चाहिये, अर्थात्‌ स्थिर रहना 


चाहिये । 
३. जिस प्रकार भौंरा किसो एक फूल के चारों ओर मं&राता रहता है उसी प्रकार 
भिक्षु को भी परिकर्मनिमित्त के प्रति सतत्‌ लगा रहना चाहिये । 1 
४. इस अवस्था में नीवरणों के दूर हो जाने पर शारीरिक एवं मानसिक सुखका 
अनुभव होता है । ५ 1 
bs ५. अन्त में एकाग्रता पायी जाती 


। र 
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पहले ध्यान में पाँच लक्षण पाये जाते हैं, अर्थात्‌ वितर्क, विचार, पीति, सुख और 
चित्तैकाग्रता । ध्यान के आलम्बन में चित्त के प्रथम प्रवेश की अवस्था को बितकं कहते हैं । 
आलम्बन में चित्त के अविच्छिन्न रीति से रहने को बिचार कहते हैं । आकाश में उड़ने के 
पहले पँखों की फड़फड़ाहट से वितकं की और पंख पसारकर डैंनों की फड्फड़ाहट के बिना 
उड़ान से विचार की उपमा की गयी है। चित्त की तुष्टि को पीति (प्रीति ) कहा गया है 
और इसके पाँच प्रकार माने गये हैं । अन्त में पीति सम्पूर्ण शरीर में व्याप्त कर परिपक्वता 
प्राप्त करती है और इस परिपक्त्र शारीरिक एवं चैतसिक शान्ति को 'सुख' संज्ञा दी गयी है । 
सुखप्राप्ति के साथ चित्त आलम्बन में सम्यक्‌ और समख्प हो जाता है जिसे 'चितैकाग्रता” 
संज्ञा दी जाती हैं । 
पहले घ्यान के फलस्वरूप विशुद्धि, उपेक्षाभाव तथा सम्पसादन (अर्थात्‌ प्री।तेपरायणता- 
भाव) उत्पन्न होता है । बार-बार पहले ध्यान को इसके पूर्व, मध्य और अन्तिम भाग में 
बाँटकर इसका अभ्यास करते रहना चाहिये । परन्तु पहले ध्यान का वितर्क-विचार स्थूल 
रहता है और इसका अन्त होना चाहिये, जो दूसरे ध्यान में सम्भव होता है । 
द्वितीय ध्यान--१. यहाँ वितर्क-विचार का अन्त हो जाता है और संवेदनाएँ बाह्य 
और स्थुल न रहकर आन्तरिक एवं सूक्ष्म हो जाती हैं । 
२. वितक॑-विचार के अन्त हो जाने पर सम्पसादन तथा श्रद्धा की उत्पत्ति होती है, 
जिससे चित्त शान्त रहता है और ध्यान पूर्ण एवं अटूट हो जाता है । 
३. ध्यान के अटूट रहने के फलस्वरूप पीति और सुख चित्त में व्याप्त हो जाता है । 
४. एकाग्रता के अंश में वृद्धि हो जाती है । 
परन्तु द्वितीय घ्यान को भी अन्तिम नहीं समझना चाहिये क्योंकि इसका प्रीतिभाव 
स्थुल रहता है । इस प्रीति में प्रेम का अंश रहता है तथा तृष्णा का पूर्ण त्याग नहीं होता हैं ! 
इसलिए इस स्थूल प्रीति से मुक्त होने के लिए तीसरे ध्यान की आवश्यकता होती है । 
तृतीय ध्यान--तीसरे ध्यान में उपेक्षा, सतिम और सुखविहार पाया झाता हँ! 
उपेक्षा वह भाव है जिसमें घ्यानी सुख-दुःख दोनों भावों में समरूप रहता है । वह वस्तुओं 
की क्षणभंगुरता, दुःख तथा अनात्मता से खिन्न नहीं होता है । सतिम उस ज्ञान को कहते हैं 
जिसमें ध्यानी को वाह्य तथा आन्तरिक वस्तुओं का भ्रमरहित ज्ञान प्राप्त होता है । सुखविहार 
बह है जिसमें घ्यानी सुख-दुःख दोनों से अप्रभावित रहता है, परन्तु ध्यान के समाप्त हो जाने 
पर शारीरिक शान्ति का अनुभव करता है । 
तृतीय ध्यान के उपेक्षाभाव में भी सुख हैं जिसे अतिमधुर माना जाता हैं। परन्तु 
इसमें भय है कि ध्यानी फिर कहीं वासना-सुख में नहीं लोट आए । यह उपेक्षा से ओत-प्रोत 
सुख भी स्थूल है और इसे दूर करने के लिए चौथे ध्यान की सहायता ली जाती है । 
खतुर्थं ध्याग--सर्वप्रथम, चतुर्थ ध्यान में दुःखविहीन तथा सुखविहीन स्थिति का 
अनुभव होता है, जिसे भदुःखमसुखम्‌ या पूर्ण उपेक्षा कहा जा सकता है । इसमें 
सुख-दुःख से अप्रभावित ही०नहीं०रहता/।अध्कि म/अमे०तरीरिक सुख होता है और ने 
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शारीरिक दुःख, न चैतसिक सुख होता है और न चैतसिक दुःख । यह एक तीसरे ही प्रकार 
का भाव है जिसे उपेक्षा कहते हैं । 

फिर इसमें सतिपरिशुद्धि पायी जाती है अर्थात्‌ 
शान्त हो जाती हैं । 
अरूप॒ध्यान या समापंति 

जब चतुर्थं रूपघ्यान का अभ्यास हो जाना है तब ध्यान अनायास विशद रूप धारण 
करता रहता है । प्रतिभागनिमित्त भी सीमित से असीमित रूपघारण करने लगता है और 
इसका आयतन अपरिमित होने लगता हुँ। अरूपध्यान के भी चार चरण हैं : आकाशा- 
नन्त्यायन, विज्ञानानन्त्यायन, आकिञ्चन्यायन और नैव संज्ञानासंज्ञायतन । 

पंचम ध्यान ( आकाशानन्त्यायन )- इस अरूपध्यान में अनन्त आकाश ही ध्यान 
का प्रतिभागनिमित्त होता है । इस . आकाश में किसी वस्तु को नहीं रहना चाहिए, अर्थात्‌ 
शुद्ध आकाश अपने अनन्त रूप में ध्यानविषय होना चाहिए । इस ध्यान में अभ्यस्त हो जाने 
पर नीवरणों का विनाश तथा सति ( अर्थात्‌ सभी वस्तुओं की सही-सही चेतना ) का 
` उद्ठिकास हो जाता है। 

इसमें तीन प्रकार की संज्ञाओं का निवारण होता है : ( १ ) रूप-संज्ञा का विनाश, 
क्योंकि यहाँ कोई भी रूप ध्यान का विषय नहीं होता, ( २ ) प्रतिघ-संज्ञा का विनाश अर्थात्‌ 
इन्द्रियों के किसी भी विषय की चेतना नहीं रहती है और € ३ ) नानत्वसंज्ञा का अन्त, 
अर्थात्‌ रस, शाब्द, रूप आदि सभी विषयों झा अन्त हो जाता है । घ्यानी सभी स्थलों पर 
आकाश ही देखता है । 

ब ध्यान ( विज्ञानामम्त्यायन )--यह ठीक है कि आकाश अनन्त होता है पर 
इसमें देश-संज्ञा रहती है ( अर्थात्‌ दिशा-चेतना, पुरब-परिचिम इत्यादि की चेतना )। इसके 
अतिक्रमण के लिए षष्ठ ध्यान में अनन्त विज्ञान को ही ध्यान का विषय बनाया जाता है । 
यहाँ बिना किसी वस्तु की चेतना के स्वयं विज्ञान ही हमारे ध्यान का विषय होता है । 
इसलिए इसे विज्ञानानन्त्यायन ध्यान कहा जाता है.। " 

सप्तम ध्यान ( अकिञ्चम्यायन )--यहाँ ध्यान का विषय ऐसा होना चाहिए जिसमें 
किकी भी वस्तु को नहीं रहना चाहिए; न तो अनन्त आकाश ध्यान का विषय रहना चाहिए . ` 
और न शुद्ध विज्ञान । यहाँ ध्यान का विषय शून्य कहा गया है । यहाँ अभाव को भी अनन्तः 
माना गया है और इसे 'शान्त' संज्ञा दी गयी हई। | 

. अष्ठम ध्यान ( नंवसंज्ञानासंज्ञावतन )--यहाँ शून्य संज्ञा का भी अभाव ध्यान का 
विपय होता है । इस स्थिति को 'चेतनाविहीनता' की संज्ञा नहीं दी जा सकती हे । यह शान्त 
भौर सूक्ष्म चेतना होती है । इसलिए इसे 'असज्ञा' नहीं मानना चाहिए । फिर चूँकि यह संज्ञा 
न तो वस्तु की होती और न . स्वयं उग्र एवं स्थूल होती है, इसलिए इसे संज्ञा भी नहीं कहा 
जा सकता हूं । 

ध्यान का मुख्य उद्देश्य है कि विषयवासना और वस्तुज्ञान का अतिक्रमण कर उपेक्षा- 
भाव प्राप्त किया जाय। इसे भाव में न तो बन दुख का भाव, दोश है ओर न सुख-दुःख 
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से अप्रभावित रहने की क्षमता, प्रत्युत एक तोसरा अनूठा भाव होता है जो समाधि के फल- 
स्वरूप उत्पन्न होता है । अतः अरूपघ्यान के मुख्य अंग हैं, उपेक्षा तया चित्तैकाग्रता । इन चारों 
प्रकार के घ्यानों के फलस्वरूप समाधि शान्त से शान्ततर तथा सुक्ष्म से सूक्ष्मतर की ओर 
प्रगति करती है । 
चार अपरिमित अथवा ब्रह्मविहार 
जिस प्रकार रूपलोकघ्यान को पारकर अख्पध्यान में पहुँचने पर समाधि विशद 
एवं विपुल होती है उसी प्रकार भाव में भी तदनुरूप शोधन तथा उत्कृष्टता आ जातो है । 
चित्त की मैत्री, करुणा, मुदिता ओर उपेक्षा--चार उदात्त एवं सर्वोत्कृष्ट अवस्थाओं को 
'अपरिमित' अथवा बरह्वाविहार' संज्ञा दी गयी है। इनके आ जाने पर भिक्षु का व्यवहार 
“सम्यक्‌” कहा जा सकता है। चूँकि इन भावों में व्यापकता देखी जाती है, इसलिए इन्हें 
“अपरिमित' तथा 'अप्रमाण' भी कहा गया है । ; 
सैत्री अथवा मित्रता की प्रवृत्ति को परहिताय माना गया है । जीवों के सुखी होने 
बर अपने में प्रफुल्लिता. पाना, उनके. हित को बढ़ाना मैत्री है । जीवों से द्वेष न करना तथा 
उनके प्रति राग का न होना भो मैत्रो के अन्तगंत गिना जाता है । 
करुणा वह अपरिमित है जिसमें अन्य जीवों को दुःखी देखकर दुःख का संचार होता है । 
मुदिता वह भावना है जिसुमें दूसरों को सम्पन्न देखकर हर्ष का संचार होता हैं । 
इसमें अन्य व्यक्तियों की सम्पत्ति, पुण्य तथा गुणों की वृद्धि देखकर इर्ष्या, द्वेष, जलन न 
होकर हषभाव होता है। | 
उपेक्षा चित्त की वह दिब्य अवस्था है जिसमें सभी जोवों के प्रति समभाव हो जाता 
हैं। प्रिय-अप्रिय, सुख-दुःख, प्रतिकूल-अप्रतिकूल परिस्थितियों में वासनाहोन होकर भिक्षु 
उदासीन एवं तटस्थ रहता है । बताया जा चुका है कि सूक्ष्मतम उपेक्षा-भाव अन्तिम समाधि 
-का परिपाक कहा जा सकता है । 
ऋद्धियाँ 
सफल समाधि के रहने पर व्यक्ति की चैतसिक शक्तियों का जागरित तथा विकसित 
होना स्वाभाविक है । इसकी चर्चा जैन ध्यान तथा योग के सम्बन्ध में पहले ही कर दी गयी 
ई । बौद्धतंत्र में ऋद्धियों पर बहुत जोर दिया गया है। अणिमा, महिमा, गरिमा इत्यादि 
ऋद्धियाँ प्राप्त होने पर मुमुक्षु का आत्मविश्वास बढ़ जाता है और निरोधमार्ग की सफलता 
टपकने लगती है । लेकिन ऋद्धियों के चकमे में आकर मुमुक्षु को अनात्मप्राप्ति, क्षणभंगुरता 
तथा निर्वाणप्राप्ति को अपने लक्ष्य से ओझल नहों होने देना चाहिए । 
प्रज्ञा 
पहले हो कहा जा चुका है कि शील, समाधि तथा प्रज्ञा निरोधमागं के तीन अवियोज्य 
अंग हैँ । शील के अनुसरण से दुश्चरित्रता का विनाश, समाधि द्वारा वासनाओं का उन्मूलन 
तथा प्रज्ञा द्वारा सम्पूर्ण भ्रमपूर्ण दृष्टि सम्यक्‌ की जाती है। दूसरे दृष्टिकोण से शील मुगु 
की जीवनसाधना की पहली कडी है जिसे तैयारी कहा जा.. सकता है; समाधि दूसरा चरण 
है जिसमें निर्वाणगति-का" दमित भासमह प्रा, हो अक़ा/है । परन्तु प्रज्ञा को साधना 
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का अन्तिम अध्याय कहा जा सकता है क्योंकि समाधि की अस्थायी निर्वाणस्थिति को प्रज्ञा 
द्वारा दृढ़ कर स्थायी रूप दिया जाता है । 

प्रज्ञा वह है जिसमें धमं का ही विधिपूर्वक ध्यान किया जाता है । इसलिए इसका 
सम्बन्ध सम्पूर्ण व्यक्तित्व की पूर्णंता-प्राप्ति में देखा जाता है । प्रज्ञा वह है जो स्वयं धर्मो में 
ही प्रविष्ट रहती है और उसके सच्चे स्वरूप को निर्धारित करती है । इसके द्वारा मायारूप 
तम का परदा दूर कर दिया जाता है और प्रज्ञाप्राप्त अहंत्‌ को भान होने लगता है कि अब | 
वह किसी भी प्रकार के अज्ञान में नहीं है । जो चित्ताग्र होकर प्रज्ञावान्‌ रहता है वह'सभी 
घटनाओं को उसके यथार्थ स्त्ररूप में देखता है । 

हमलोगों ने सम्यक्‌ दृष्टि के प्रसंग में ही प्रज्ञा की व्याख्या कर दी है। फिर निर्वाण- 
गति की व्याख्या करते हुए बताया गया है कि निर्वाणप्रासि की दशा में अनात्मता को अपनाते 
हुए अहत को ममत्वभाव नहीं होता । उसे सुख-दुःख अथवा अपना भान नहीं होता है। यदि 
उसके सिर में ददं भी हो तो वह उसे न अपना कहेगा और न अपने को दुःखी पायेगा । 
उसका ददं अवेयक्तिक, क्षणिक तथा अपने से परे मालूम होगा । ऐसी दृष्टि प्राप्त कर अंहंतों 
को उपेक्षा-भात्र का अनुभव होगा । यही है प्रज्ञा पर आधूत सम्यक्‌ दृष्टि ।१ 


२,“ हीनयान और महायान 

कालगति के क्रम में बौद्ध विचारों में गहनता और प्रौढता आने लगी । चोथे महासभाः 
में ( लगभग प्रथम इसवी में ) वौद्धों के विचारों में मतभेद हो गया । महायानी वे विचारक 
थे जिन्होंने बौद्ध घमंविचारकों में अन्तनिहित गूढ़ तत्वों को विकसित रूप देकर प्रगाढ दर्शन 
की रचना को हँ । इनकी तुळना.से हीनयानी रूढ़िवादी परंपरा में ही रह गये और बौद्ध 
विचारों को अधिक व्यापक बनाने की चेष्टा नहीं की । पर मानना पड़ेगा कि बुद्ध भगवान्‌ की 
शिक्षा अधिकतर हीनयानियों के ही पक्ष में कही जायगी । इसे अब पूर्वकालीन बौद्ध मत कहा 
जायगा । इस संदर्भ में महायानियों का कहना है कि बुद्ध भगवान्‌ ने - अपने युग-विचारों के 
अनुकूल ऐसी शिक्षा दी थी जो उस समय के लोग समझ सकते । पर प्रातिभ और अपेक्षाकृत: 
अधिक सुयोग्य पात्रों के लिए उच्चतर ज्ञान दिया था जिसके महायानी अपने को अधिकारी 
मानते हैं। निःसंदेह असंग, वसुबंधु, नागार्जुन इत्यादि विश्व की ऊँची कोटि के उद्धट विद्वान 
कहें जा सकते हैं । हीनयान और महायान में कोई मौलिक भेद नहीं है । हीनयान को बौद्ध 
घमं का प्रारंभिक रूप और महायान को, उसका उत्तर एवं विकसित रूप कहा जा सकता है । 

_ हीनयान और महायान निर्वाण के संदर्भ में निम्नलिखित बातों को समान रूप से ग्रहण करते हैं : 

१. निर्वाण-गति अनिवंचनीय हूँ । 

२. निर्वाण-गति, बिना किसी पारलौकिक सत्ता को स्वीकारे हुए प्रत्येक साघक अपने 
ही प्रयत्न-द्वारा बुद्धःमागं का अनुसरण कर इसे प्राप्त कर सकता हूँ । 

३. निर्वाण-गति प्राप्त कर लेने पर अहंभाव का विलयन हो जाता है । 

४. निर्वाण-गति चिर॒शांति की ह । 


१. विस्तार के लिए देखें पूवप 7९०/२।० Maha Vidyalaya Collection. 
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५. निर्वाण-गति की प्राप्ति के बाद सांसारिक दुःखों तथा पुनर्जन्म से सदा के लिए 
“छुटकारा मिल जाता हुँ । 
इन दोनों के बीच ये प्रमुख भेद भी हैं : 
हीनयानी निर्वाणगति को आनन्द-स्थित समझते हैं । 
२. फिर हीनयानी निर्वाणगति को अजित मानते हैं । इनके विपरीत महायानी निर्वाण- 


विनाश अनिवार्य है। पर निर्वाणगति नित्य और अविनाशी हे जिसे प्राप्त अथवा अजित नहीं 
“किया जा सकता है, बल्कि इसका उद्बोधनःमात्र होता है । 
महायान के अनुसार, निर्वाणगति को प्राप्त करने के लिए दार्शनिक चितन की 
आवश्यकता होती है और विशेषकर नागार्जुन ने अपनी द्वन्दर-विधि ( 4141९०६०७ ) के द्वारा 
“सिद्ध कर दिया है कि निर्वाण को नतो भाव, न तो अभाव, न भावाभाव और न भावाभाव 
नहीं है, की चतुष्कोटि-द्वारा स्पट किया जा सकता है । अतः, न तो निर्वाणगति के अस्तित्व को 
स्वीकारा जा सकता है और न इसे आनन्द की स्थिति स्वीकारा जा सकता है । निर्वाणगति 
सर्वथा वणंनातीतं हैँ । इसी वात से मिलता-जुलता महायानी सिद्धान्त सभी वस्तुओं के 
"नि स्वभाव का है । 
हीनयानियों के अनुसार सरळ, क्षणिक तथा क्षणभंगुर धमं हैं जिस पर प्रतीत्यसमृत्पाद 
का सिद्धान्त टिका हुआ है । अत: हीनयानियों के अनुसार प्रतीत्यसमुत्पाद का यही अर्य हैं कि 
प्रति क्षण कोई घटना होती है और उसके बाद ही विलीन होकर अन्य क्षणिक घटनायें 
दृष्टिगोचर होती हैं । अतः हीनयानी क्षणिक घटनाओं के स्वभाव को स्वीकारते हैं.1 ठीक इसके 
विपरीत प्रतीत्य-समृत्पाद से अभिप्राय. होता है किएक घटना के बाद दुसरी घटना होती है । 
इसलिए प्रत्येक क्षणिक घटना को निर्भर, सापेक्ष तथा तत्वहीन अथवा निःस्वभाव कहा जा 
सकता है । अतः वास्तव में अन्तिम गति शुन्य हूँ । 


निष्कर्ष हुआ कि महायान के अनुसार हीनयान के विरोध में न तो निर्वाण को 
भावनात्मक रीति से. आवन्द-स्थिति कहा जा सकता हुँ ओर न क्षणभंगर घटनाओं का कोई 
अपना स्वभाव होता ह । शून्यता एकमात्र अन्तिम गति है । इसी प्रकार होनयानी के लिए 
अहंतःप्रासि और महायान के लिए बोधिसत्व तथा संबुद्धत्व-प्रासि को विशेष माना जाता है । 
इनकी चर्चा निम्नलिखि रूप में की जा सकती है । 


अहुँत और सम्बुद्ध 
वौद्धघर्म के इतिहास में अन्तनिहित बीजतत्वों को अंकुरित कर हीनयान और महायान- 
_इन दो प्रमुख शाखाओं का विकास हुआ | अहंभाव को उन्मुलित करना तथा क्षणिकत्व की 
दृष्टि प्राप्त करना बौद्धमत का चरम उद्देश्य था । इस उद्देदयप्राप्ति में ध्यान हारा वासना-विनाश 
का एक पक्ष था और अपरिमित की साधना के आधार पर अनात्मता को प्राप्त कर अपने भावों 
को विश्वव्यापी बनाना दूसरा पक्ष । अपने अहंभाव को दूर करना उतना ही महत्वपूर्ण था 


“तना भावों को उदात्त८पकंक्ामऋनतापता०॥० जए्तlहनअभिरुः।बल देकर अनात्मता, क्षणः 


Digitized by Arya Samaj कैट धंधा! Chennai and eGangotri १११ 


मंगुरता तथा तृष्णा-विनाश को सम्यक्‌ दृष्टि प्राप्त करने के उद्देश्य को अहंतप्राप्ति संज्ञा दी 
गयी और करुणा के अपरिमित भाव को प्राप्त करने के उद्देश्य पर अधिक बल देकर प्रज्ञा- 
प्राप्ति को 'सम्बुद्ध' की । 

_ महायान के उदय के साथ दो प्रकार के निर्वाण को चर्चा होने लगी : एक ओर श्रावक 
तथा प्रत्येकबुद्ध की भावना होने लगी और इनके अन्तिम रूप को अहंत संज्ञा दी गयी । 
इसके विपरीत अहत से भी उत्तम गति बोधिसत्त्वो की बतायी जानें लगी जो अन्त में सम्बोघि 
या सम्बुद्धत्व प्राप्त करते हूँ। अहंत की गति भी कई स्थितियों से क्रमशः प्राप्त कर लेने पर 
ही सम्भव हो सकती हैं -- 

१. स्रोतापन्न वे मुमुक्षु हैँ जो अष्टांगिक मागं में प्रवेश कर उसमें मँज जाते हैं। ये 
अन्त में सम्बोधि प्राप्त करते हैं । 

२. पुर्वंसंस्कार की तपस्या के फलस्वरूप सकृदागामी वे हैं जो स्रोतापन्न की गति प्राप्त 
कर आसानी से समाधि तथा प्रज्ञा के आघार पर ऐसी निर्वाण गति पा छेते हैं जिससे फिर वे . 
इस पृथ्वी पर जन्म नहीं लेते । ः् 

३. अनागामी वे मुमुक्षु हैं जिनका इस पृथ्वी पर अन्तिम बार जन्म होता है और जो 
निर्वाण प्राप्त कर फिर जन्म नहीं लेते.। 

४. अहुत की गति इन तीनों से श्रेष्ठ है । इनमें किसी प्रकार की पापवृत्ति नहीं रहती 
और इन्हें किसी प्रकार का दुःख नहीं होता । ये उन संभी साधनों को पार क्रिये होते हैं 
जिन्हें किसी भी मानव को पूरा करना होता है । ये अपने अन्तिम लक्ष्य को प्राप्त करते हैं 
और निर्मुक्त होते हैं । 
बोधिसत्त्व तथा सम्बुद्धत्व 


कालगति के साथ अनेक बौद्धों को अहंत-गति उच्चतम . नहीं प्रतीत होने लगी । उन्हें 
प्रतीत होने लगा कि. अहंत केवल अपना ही निर्वाण प्राप्त करता है और संसार के दुःख से 
पीडित असंख्य जीवों की ओर से तटस्थ रहता हैं। यद्यपि अहुत अनात्मता को प्राप्त करता 
है और उसमें “मैं” और 'मेरे” का भाव नहीं रहता है, , तो भी अन्य मुमुक्षुओं को ऐसा प्रतीत 
होने लगा कि अहत स्वार्थी जीव होते हैं क्योंकि वे अन्य जीवों को संसार के दुःखसागर में 
डुबते छोड़कर केवल अपनी ही मुक्ति प्राप्त कर लेते हैँ । 
` अहंत की तुलना में बौद्धों को बोधिसत्त्व का आदर्श अधिक आकर्षक दीखने लगा । 
बोधिसत्त्व वे अहंत हूँ जो अपनी निर्वाणगति को स्थगित कर लेते हैं और तब तक महापरि- 
निर्वाणगति को नहीं प्राप्त करना चाहते जब तक जीवों को निर्वाण के प्रति अभिमुख नहीं कर 
दें। इन्हें पूर्ण ज्ञान तथा प्रज्ञा पा लेने पर भी अनेक जन्म इसलिये लेने पड़ते हैं कि ये जीवों 
को दुःखनिवृत्तिमार्ग बतायें, उसका निर्देश करे और लोक-कल्याण में निरत रहें । अर्हत की 
तुलना में बोधिसत्त्व का आदशं उन्हें महान्‌ प्रतीत हुआ । इसलिए अहंतत्व के आदर्श को 
अन्तिम लक्ष्य माननेवालों को उन्होंने हीनयानी' ( हीन = तुच्छ, छोटा; यान - मागं, 
साधन, गाड़ी ) संज्ञा दी भौर बोधिसत्त्व के आदर्शं को अन्तिम लक्ष्य माननेवालों को 
“महायानी', 'बुद्धयानी' कहि Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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जब अहंतत्व आसान है और सम्बुद्धत्व अत्यन्त कठिन, तो बयों बोधिसत्त्व बनकर 
सम्बुद्धत्व की आकांक्षा रखी जाय ? इसका कारण है कि अपरिमित करुणा की साधना करने 
पर जब अहंत अतिकरुणामय हो जाता है तब वह दूसरे जीवों को देखकर द्रवित हो जाता हूँ। 
बिना उनके दुःख को दुर किये वह रह नहीं सकता । यह ठीक हैं कि बोधिसत्व को धमं एवं 
पुण्य कमाने की आवश्यकता नहीं होती, परन्तु अतिकरुणामय बोधिसत्त्व सर्वलोककल्याण में 
रत रहकर दुःखनिवारण के हेतु अन्य दुःखी जीवों के दुःख ढोते रहते हैं । 

इसमें सन्देह नहीं कि जीवन्मुक्त की भावना को विस्तारित एवं व्यापक बनाकर बोधि- 
सत्त्व की कल्पना की गयी है । इसमें सन्देह नहीं कि छोकहित तथा स॒र्वंजीवहिताय की महान्‌ 
भावना बोधिसत्त्व की कल्पना में छिपी हुई है । परन्तु क्या यह कल्पना बौद्धदर्शन से संगति 
खाती है ? एक ओर सर्वक्षणिकवाद तथा अनात्मवाद का पाठ सिखाया जाता है और दूसरी 
ओर स्थायो वस्तु और जीवों की वात कही जाती है । यदि सभी कुछ क्षणभंगुर है तो कौन. 
जीव है जिसकी मुक्ति होगी या निर्वाण ? फिर यदि अहंतत्व प्राप्त कर बोधिसत्त्व उपेक्षाभाव 
प्राप्त करते हैं तो फिर करुणाभाव का स्थान इतना अधिक कैसे समझा जाय ? करुणा का 
स्थान समाधि के अन्तर्गत आता है और समाधि की तुलना में प्रज्ञा का स्थान ऊँचा हूँ । 
प्रज्ञा-प्राप्ति के बाद मुमुक्षु में उ पेक्षा-भाव और क्षणिकत्व की दृष्टि हो जाती है तो फिर करुणा 
का गौग लक्षण किस प्रकार प्रधान मान लिया जाय ? अन्त में अन्तिम ध्यान में संज्ञासंज्ञा 
की अवस्था चली आती है, अर्थात्‌ चित्त इतना अनन्त हो जाता है कि इसका कोई भी विषय- 
विशेष नहीं रह जाता है । ऐसी अवस्था में जीवों का दुःख संज्ञासंज्ञी का विषय नहीं 
हो सकता है । | 
तो बया बोधिसत्त्व की कल्पना सवंथा असंगत है ? नहीं । यदि घामिक' प्रकथन पुर्ण- 
तया संज्ञानात्मक होते तो निश्चय ही बोधिसत्त्व की कल्पना असंगत होती । परन्तु घम॑संवाक्य 
सम्प्रत्यायक होते हैं और उनमें तकंसंगतता का स्थान गौण रहता है । धमंसंवाक्य में घामिक 
व्यवित का सम्पूर्ण व्यक्तित्व वाचाल हो जाता है । अतः महायानी बोधिसत्त्व की कल्पना कर 
अपने और श्रोतागणों के पूर्ण व्यक्तित्व को उद्बोधित कर अपने जीवन को बौद्ध धमं के 
अनुकूल बनाता है। स्वयं महायानी का जीवन हो उसके धमं की कसौटी. है । परन्तु अब हमें 
बोद्ध घमं के प्रकथनो की 'सत्यता की जाँच करनी है । 4 
बौद्ध-प्रकथनो की 'सत्यता' का प्रश्न 

बौद्धधर्म में अनेक तत्त्वमीमांसात्मक सिद्धान्त हैँ जिनमें प्रतीत्यसमृत्पाद, क्षणिकवाद 
तथा अनात्मतावाद प्रमुख हैं। इन सिद्धान्तो की सत्यता वही होगी जो किसी भी तत्त्वमीमांसा 
के सिद्धान्तों की हो सकती है । हम इन सिद्धान्तों को दर्शन के प्रस्ताव समझते हैं । यदि 
प्रस्तावों के आघार पर धार्मिक अनुष्ठान में सहायता मिले तो इन प्रस्तावों को उस सीमा तक 
सही समझा जायगा । परन्तु बौद्धघमं का दावा है कि निर्वाणस्थिति प्राप्त हो सकती है जिसमें 
अनात्मता, क्षणिक तथा उपेक्षाभाव की दृष्टि वाह्य रूप तथा अन्य प्रकार के प्रतिवेदनों के 
द्वारा जाँची जा सकती है। वाह्य ल्प से Le) में तीन लक्षण देखने में: आते है : 

क ) शारीरिक व्याघातों से छुटकारा । : ( ख ) सभी प्रकार के भय, चिन्ता तथा मृत्युभय' 

3 ॥ पणे मुक्ति । सभी कारि कीः से ६सीडेए मुक्ति मिलती है कि इस स्थिति 
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में मैं” और “मेरा” रहता ही नहीं है तो चिन्ता का आलम्बन कहाँ होगा और विना आश्रय के 
चिन्ता-भाव स्वयं तिरोहित हो. जायगा । ( ग ) अन्त में उपेक्षा-भाव के आघार पर अनन्त 
शान्ति की झलक दिखाई देती है । | 

१. उपर्युक्त तीन वाह्य लक्षणों के साथ अनन्त मैत्री, करुणा और मुदिता के भाव भी 
हैं जिन्हें जीवन्मुक्तो के व्यवहार से जाना जा सकता हैं। अतः, बौद्ध धर्म की निर्वाणप्राप्ति 
की दशा आत्मकथात्मक अवश्य है, पर इसे जीवन्मुक्त के व्यवहार से प्रमाणीकृत किया जा 
सकता है। लेकिन ज्यों-ज्यों मुमुक्षु घ्यानों में अभ्यस्त होता जाता है त्यों-त्यों उसकी चेतना 
गहराई ओर विशदता की ओर प्रगति करती जाती हैं। इस चित्त की भी जाँच सिद्धान्ततः 
शारीरिक व्यवहार से की जा सकती है । शारीरिक व्यवहार के अन्तगंत सम्भाषण भी चरा 
आता है और प्रारम्भिक ध्यानों की स्थिति का प्रतिवेदन भाषाबद्ध किया जाता है। ध्यानी 
वताता रहता है कि प्रतिभागनिमित्त पर उसका ध्यान स्थिर रहता है या नहीं । फिर तीसरे 
रूपलोकष्यान के अन्त में उसे उपेक्षा-भाव का अनुभव होता है जिसका भी भाषाबद्ध प्रतिवेदन 
दिया जा सकताहै। लेकिन अन्तिम संज्ञासंज्ञा की स्थिति इतनी सुक्ष्म हो जाती है कि 
साधारणतया इसका भाषाबद्ध प्रतिवेदन कठिन होता है । लेकिन बोधिसत्त्व ऐसे जीव होते हैं 
जो लोककल्याण के लिए इस कठिन साधना का.भी प्रतिवेदन दे सकते हैं । ऐसा नहीं होता 
तो इस प्रकार की स्थिति का हमें ज्ञान कैसे मिलता ? स्वयं बुद्ध भगवान्‌ ने करुणामूत्ति होकर 
लोकल्याण के हेतु जन्म लेकर सूक्ष्म-से-सूक्ष्म स्थितियों का भाषाबद्ध प्रतिवेदन दिया है जिसे 
अन्य जीवन्मृक्तों ने बार-बार प्रमाणित किया है। अतः, निर्वाण स्थिति आत्मकथात्मक अवश्य 
है, पर अन्य किसी भी आात्मकथात्मक अनुभूति के समान मनोवैज्ञानिक रीति से सम्बोध्य कही 
जायगी । इसका प्रमाणीकरण अन्य पक्षों के हारा भी हो सकता हु । 

२. निर्वाणगति एकाएक नहीं प्राप्त होती है। इसकी प्राप्ति सोपानक्रमिक होती है, 
अर्थात्‌ एक सीढ़ी अथवा चरण के बाद दूसरी सीढ़ी और दुसरे के बाद तीसरी सीढ़ी इत्यादि 
क्रमशः प्राप्त होती है । अब पहली सीढ़ी की सत्यता दूसरी सीढ़ी से पष्ट होती है क्योंकि 
पहली सीढ़ी अधूरी होती है, इसमें दूसरी सीढ़ी का पूर्वाभास रहता है । इसलिए पहली सीढ़ी 

“की सत्यता दूसरी सीढ़ी में पुष्ट होती है ।. फिर, यद्यपि पहले चरण में दूसरे चरण का. प्रमाणी- 
करण नहीं होता, लेकिन इसके यथार्थ होने की सम्भावना सिद्धान्ततः विचारी जा सकती हें । 


अब, निर्वाणस्थिति अन्त में आती है और यदि बोधिसत््वों के सम्बुद्धत्व की स्थिति भी स्वीकार 
की जाय तो इस प्रकार की गति का प्रमाणीकरण अत्यन्त कठिन है । फिर यह ठीक हुँकि 


भगवान्‌ बुद्ध ने मरणोत्तर जीवन के, विषय में अटकल नहीं लगाने पर जोर दिया है। लेकिन 
यदि. निर्वाणियों के मरणान्तर जीवन को भी स्वीकार कर लिया जाय तो बौद्ध घमं के प्रकथन 
विशेषकर तत्त्वमीमांसात्मक हो जायंगे। परन्तु यदि हम मरणोत्तर जीवन की बात न करें 
और अन्तिम संज्ञासंज्ञा अथवा शुद्ध चित्त जिसका कोई विषय, चाहे विशेष या सामान्य, न 
. हो ) की भी चर्चा न करें तो जीवन्मुक्त की. निर्वाणगति की सम्भाव्यता उसकी पूर्वावस्थाओं के 
आधार पर की. जा सकती है । अहंत-गति की सम्भाव्यता सातवें घ्यान द्वारा निर्धारित होती है 


और उसी प्रकार अख्पध्यान सम्भाव्यता रूपलोकध्यानों के _बारा । उसी प्रकार रूपलोक- 
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ध्यानोंके निष्कर्ष अझ्पघ्यानों द्वारा पुष्ठ होते हैं । पाँचवें ध्यान का निष्कर्ष छठें घ्यान द्वारा 
सत्यापित होता है । अतः निर्वाणगति का अर्थनिलूपण तथा संत्यापन-मिथ्यापन घ्यानों के 


Ao जिसे "निर्वाण? कहते हैं--सत्य' है? हमें यहाँ सत्य' के अयं का 
निरूपण करना चाहिए । हेम घामिक सत्यता को वैज्ञानिक अथवा तथ्यात्मक प्रकथनों की 
सत्यता से भिन्न समझना चाहिए । तथ्यात्मक सत्यता का अर्थनिरूपण प्रायः बहुत दूर तक 
सत्यापन-सिद्धान्त के आधार पर सन्तोष जनक समझा जाता है । अनुभववादी प्रायः सत्यता की 
इस प्रस्तावित परिभाषा को एकमात्र सही समझते हैं; वे घामिक “सत्यता' को 'सत्यता' की 
संज्ञा नहीं देते । यह उनकी गलती है । अपने-अपने प्रसंग में “सत्यता' को परिभाषा विभिन्न 
है हम स्पष्ट करेंगे । 

कक २ हो पालक कडा वह है, जो घटनाओं के पूर्वेकथन नियंत्रण तथा जीवन के 
मार्गीकरण में सफल सिद्ध हो । इस प्रकार की सत्यता ऐन्द्रिक अनुभूति के आघार पर प्रदत्तों 
. पर विशेषतया निर्भर होती है। प्रवकल्पनाओं से अभिरंजित तथा उनसे निस्सृत ( अथवा 
निगमित ) प्रदत्तों की प्राप्ति से अमुक प्राक्कल्पनाओं को पुष्ट समझा जाता है । इस प्रकार की 
सत्यता से आधुनिक जीवन सम्भव हो सका है और मानव चन्द्रलोक तक पहुँच पाया हैं। 
आधुनिक समाज में रहकर इस प्रकार की सत्यता का उल्लंघन कठिन एवं असंगत भी होगा । 


परन्तु विज्ञान को छोड़कर साहित्य, कला, नीति तथा घमं भी हैं। इनका भी जीवन . 


पर विज्ञान के समान ही अधिकार है । अतः, केवल वैज्ञानिक सत्यता को एकमात्र सत्यता 
नहीं समझा जा सकता है । हमलोगों ने बार-बार कहा है कि आदर के प्रति निवेदित जीवन 
एवं आस्था को धार्मिक सत्यता का आवश्यक अंग माना जाता है । इसलिए यदि घामिक व्यक्ति 
को अपने उपास्य विषय अथवा आदशं के प्रति आत्मबन्धन हो, उससे अनुप्राणित निवेदित 
जीवन हो, तो ऐसे ही जीवन को निष्कपट, सच्चा तथा अकूट समझा जायगा । फिर ऐसे अकूट 
एवं निवेदित व्यक्तित्व से निगमित भर्म॑वाक्य भी सच्चे, सिद्ध और आप्त समझे जायेंगे । अतः 
चर्मवाचय सत्य-असत्य नहीं होते, लेकिन तदनुरूप सच्चे? तथा आप्त कहे जा सकते हैं । इसलिए 
घामिक वाक्यों की सत्यता इनकी आप्तता तथा सच्चाई पर निर्भर होती है । परन्तु यदि 
धर्मवाक्यो की सत्यता उनकी आप्तता एवं सच्चाई पर आधूत हो तो विभिन्न प्रकार के धार्मिक 
वाक्यों की सत्यता किस प्रकार निर्धारित की जा सकती है ? 


(ख) घामिक सत्यता आप्ता में है, अर्थात्‌ जिसमें छलकपट न हो और जो घमं | 


वाक्यों के बोलनेवाले की आस्था तथा उसके पूर्ण व्यक्तित्व की सम्पूर्णतया परिलक्षित कर दै । 
इस अथं में आप्त प्रंकथन के सम्बन्ध में यह नहीं कहा जा सकता है कि किसो एक ही धर्म 
के संवाक्य आप्त है और अन्य घमों के संवाक्य अनाप्त । सभी घमां के प्रकथन आप्त हो सकते 


० ESHEETS के 
१. प्रायः सच” और सत्यता' को एक ही अर्थ में काम में लाया जाता है। परन्तु इन दोनों 


में अन्तर है । वस्तु, व्यक्ति तथा आदर्श और इन पर आघुत प्रकथनों को 'सच्चा' संशा 


दी जा सकती है। सत्यता' को तथ्यात्मक वैज्ञानिक प्रकथनों के लिए ही सीमित रखी 


न 39. 
जासकताद। : 
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हैं, यह घामिक व्यक्तियों के जीवन, उनकी आस्था तथा उनके निवेदन कार्यक्रम से सिद्ध या 
असि होता हैं। चूँकि विभिन्न प्रकार के घमं हैं, इसलिए विभिन्न प्रकार के आप्त प्रकथन 
होंगे और प्रत्येक धमं के संवाक्यों की आपता की कसौटी भी विभिन्न होगी । ईसाई घमं के 
प्रकथनों की आप्ता ईसाई के निवेदित जीवन से सिद्ध या असिद्ध होती हुँ । ईसाई वह है जो 
ईसा द्वारा अभिव्यक्त प्रेममय ईश्वर पर अपना जीवन समपित कर देता है तथा ईश्वर सें 
प्रतिदिन प्रार्थनाकर अपनी इच्छाओं को ईश्वरीय इच्छा के ऊपर डाळ देता है और अन्त में 
ईश्वरीय अनुग्रह तथा उसके प्रसाद से सत्संकल्पी जीव बनता है। यदिः ईसाई प्रकथन इस. 
प्रकार के सत्संकल्पी व्यक्तित्व का अभिलक्षण हो तो उस प्रकथन को सच्चा एवं आसत कहा 
जायगा । इसी प्रकार यदि जैनी का जीवन शुद्ध चैतन्यमय तथा सर्वज्ञ हो तो उसके प्रकथन 
भी आप्त माने जायंगे। ठीक इसी प्रकार यदि बौद्ध के जीवन में अपरिमित मैत्री, करुणा 
इत्यादि हो, वस्तुओं के क्षणिकत्व से उसमें किसी भी प्रकार की चिन्ता न हो तथा उसके 
अन्दर अनात्मदृष्टि हो जाय तो उससे निकले हुए बौद्धप्रकथन भी आप्त कहे जायंगे । 

लर यहाँ आपत्ति उठायी जा सकती है कि यदि सभी प्रकार के घामिक संवाक्य भाप्त हो 
सकते हैं और यदि इन सभी आप्त प्रकथनों में विभिन्नता हो तो इनके बीच समन्वय केसे हो 
सकता है ? बया यहाँ धार्मिक प्रकथनो के बीच अन्धव्यवस्था नहीं चली आयेगी ? 

(ग) यदि घामिक प्रकथन आत्मकथात्मक हों--जैसे जैन तथा बौद्ध धर्मों के अध्ययन 
से स्पष्ट हो जाता है-तो धार्मिक संवाक्यों.में विभिन्नता होना अनिवार्यं है। व्यक्ति संस्कार 
( जैसा भारतीय दशंन की मान्यता है.) अथवा व्यक्तित्वगठन के आधार पर एक दूसरे से भिन्न 
होते हैं और यदि जीव विभिन्न प्रकार के हों तो इनके आत्मकथात्मक प्रकथन भी विभिन्न 
होंगे । न इसलिए घामिक संवाक्यो में विभिन्नता का होना अनिवार्य है । परन्तु, यदि घामिकः 
संवाबयों में विभिन्नता हो तो इनके बीच सन्तुलन कैसे होगा? एक ही घर्म के संवाक्यो में 
भी विभिन्नता देखने में आती है क्योंकि उसके अनुयायी अनेक प्रकार के व्यक्ति होते हैं । 
आनन्द भक्त थे, सारिपृत्र . प्रज्ञावान्‌: तथा मौद्गल्यायन क्रद्धिप्राप्त । अतः इनके द्वारा किये 
गये आप्त प्रकथनों में भी विभिन्नता है । तो फिर इन प्रकथनों में सतुलन कैसे 

ऋषि, मुनि, बौद्ध, जैन त्यादि में सहास्तित्व तथा To रहते हुए 
भी आपसी सहिष्णुता के आधार पर भारतीय मत है कि प्रत्येक जीव अपने अन्तिम लक्ष्य को 
अपने ज्ञानदीप का अनुसरण कर प्राप्त कर सकता है । फिर यदि व्यक्ति बुद्ध भगवान्‌ के 
'आत्मदीपो भव” के सन्देश का पालन करे तो अपने-अपने घमं. में निरत हो जाने पर आपसी 
वैमनस्य नहीं रहता । क्योंकि अन्तिम गति विभिन्न रहते हुए भी ऐसी नहीं है कि उनके बीच : 
मतभेद हो । यहाँ उपमामय भाषा में कहा गया है कि पर्वत का शिखर एक ही रहता है 
लेकिन इसपर पहुँचने के अनेक पथ होते हैं या अनेक नदियाँ अन्त में एक ही समुद्र में गिरती - 
हैं । इसकी चर्चा आगे (धमंसमन्वय-प्रकरण' में की जायगो लेकिन यहाँ निम्नलिखित बात 
rr व सेब वर कि जल रे 

; घ) चूँकि जैन और बौद्ध घ [क्य आत्मकथात्मक होते हैं, इसलिए 
घामिको का निवेदित जीवन ही उनके घर्मो की 'सत्यता” का एकमात्र म हैं । लाता 
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एक ऐसा महत्त्वपूर्ण निष्कर्ष है कि इसका सामान्यीकरण किया जा सकता है। इसलिए हम 
कह सकते हैं कि प्रत्येक घर्म की सच्चाई उस घमं के अनुयायी के सच्चे तथा अकूट जीवन से 
सिद्ध होती है । अतः ईश्वरसम्बन्धी प्रकथन भी ईश्वरभक्तों के जीवन से सिद्ध होते हैं, न कि 
इस्वर के अस्तित्व से । ईश्वर का अस्तित्व वैज्ञानिक रीति से सिद्ध नहीं हो सकता है, लेकिन 
भक्त अपने जीवन से ईश्वर का अस्तित्व, उसका प्रसाद तथा उसका सृष्टिकतूंत्व सिद्ध करता है। 
( ङ ) जैन धमं में सबंज्ञता का प्रश्न उठाया गया था । बौद्ध घमं में भी अहत और 
विषेषकर बुद्ध भगवान्‌ को सवंज्ञ माता गया है। अब 'सर्वज्ञता” का क्या अभिप्राय होता है ? 


निर्वाणप्राप्त जीव सर्वज्ञ होते हैं और यह “सर्वज्ञता' के सही अर्थ में अनिवार्य प्रकथन 
है, अर्थात्‌ निर्वाणप्राप्ति और स्ंज्ञता के बीच अवियोज़्य अथवा अनिवायं सम्बन्ध है । दूसरे 
शब्दों में, 'अहंत सर्वज्ञ होते हैं', विइलेषात्मक वाक्य कहा जा सकता है । प्रायः लोग 'सवंज्ञता' 
का यह भ्रमपूर्ण अथं लगाते हैं कि अहंत जानते हैँ कि अमुक जीव को कल प्रातःकाल क्या 
होगा या यह कि खोयी हुई गाय कहाँ है इत्यादि अर्थात्‌ समस्त वस्तु विशेषों की सभी देश-काल 
की विभिन्न स्थितियों के  आनुभविक ज्ञान को 'सवंज्ञता' की संज्ञा दीं जाती है । पाश्चात्य 
धर्मदाशनिक भी ईश्वर को इसी अथं में सवंज्ञ समझते हैं । परन्तु जैन, बौद्ध तथा वेदान्त में 
सर्वज्ञता का यह अथं नहीं हो सकता है । जब व्यावहारिक जगत्‌ को ही मिथ्या माना जाता 
है तो पारमाथिक अथवा सम्यक्‌ दृष्टि प्राप्त कर लेने पर किस प्रकार विश्व के तिरोहित 
घटनाविशेषों का तथ्यात्मक ज्ञान हो सकता है? क्या गधे की सींग का ज्ञान हो सकता हैं, 
बया आकाशपुष्प का ज्ञान सम्भव हो सकता है इत्यादि ? क्षणिकत्वं, दुःखविनाश तथा अनात्मता 
की दृष्टि प्राप्त कर छेने पर मिथ्यादृष्टि दूर हो जाती है, तथ्यों के अभाव में तथ्यात्मक ज्ञान 
का अभाव हो जाता है और दुःख से परे उपेक्षा भाव पर आधुत अनन्त शान्ति की स्थिति को 
“सव॑ज्ञता' की संज्ञा दी जाती है । 
अन्तिम चित्त की अवस्था निविषयक होती है अथवा सम्पूर्ण सत्ता के समग्रत्व का 
ज्ञान होता है । इस सर्वे-ज्ञान के सवंत्त्र की वौद्धदशंन में अस्तित्ववादी व्याख्या की गयी हुँ । 
बौद्धदर्शन में--जैसा विशेषकर जैनों की 'अपबगे-स्थिति' में भी है--माना गया है कि अन्तिम 
मोक्षगति पूणं उपेक्षा की हो सकती है। जैन घमं में तो कहा गया है कि मुक्त जीव शिला के 
समान शान्त एवं दृढ़ हो जाता है । यह अवस्था शायद अहंतों की भी कही जा सकती है | 
इसे भावहीनता की स्थिति कहा जा सकता हैं जो अतिनिष्क्रिय अवस्था है और जिसे चेतन- 
बिहीनता से कठिनाई से भिन्न किया जा सकता है। महायानियों को सर्वज्ञता का यह रूप 
ठीक नहीं जँचा, क्योंकि महायान के अनुसार, निर्वाणप्राप्त जीव को चेतनाहीन नहीं, निष्क्रिय 
तथा भावहीन नहीं, बल्कि प्रबूद्ध, सचेष्ट तथा समाप्त जीवों के उद्धार के लिए प्रयत्नशील माता 
जाता है । इनके मत को समसामयिक भाषा में इस प्रकार व्यक्त किया जा सकता है-- 
बुद्ध भगवान्‌ सर्वज्ञ इस रूप में थे कि उन्हें चारों आयंसत्यों का ज्ञान था जिनके प्राप्त 
कर लेने पर अन्तिम निर्वाणमय ज्ञान प्राप्त किया जा सकता है, अर्थात्‌ जगत्‌ के “विइवचिकित्सर्क 
के रूप में दुःखनिरोघ-मागं का ज्ञान उन्हें प्राप्त था । क्या “चत्वारि आयंसत्यानि' को सर्वता 
केअन्तगंत गिना जा सक्ता है, बहझाएनी-/हीतरमररी८०ितों, इसका स्वोकारात्मक उत्तर 
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देंगे । मे समझता हूँ कि इसका सही, उत्तर वही होगा जो विट्गिन्स्टाइन ने अपने दर्शन के 
सम्बन्ध म कहा था। “चत्वारि आर्यसत्यानि’ की उपमा एक सीढ़ी से दी गयी है जिस पर 
चढ़कर ऊंचाई पर रखी 'सर्वज्ञता” प्राप्त की जा सकती हैं। परन्तु उंचाई--जहाँ से फिर नीचे 
आने की आवश्यकता नहीं होती, पर चले जाने पर सीढ़ी बेकार हो जाती है । इसी प्रकार 
की उपमा और विचार शंकरीय वेदान्तियों द्वारा वेदान्तदशंन के सम्बन्ध में भी व्यक्त किया 
गया ह। इसलिए सवंज्ञता के अन्तर्गत वह दार्शनिक ज्ञान भी नहीं आता है जिसके आधार 
पर स्वयं सर्वज्ञता प्राप्त की जाती हैं। तो ऐसी दशा में सबंज्ञता के अन्तगंत विश्व-सम्बन्धी 
घटनाओं का ज्ञान कहाँ तक समाविष्ट किया जा सकता हैं? तब सर्वज्ञता है क्या ? 'स्व का 
ज्ञान ।' 'सर्व! क्या है ? 
2 सर्व” न तो वस्तुविशेषों का योगफल है और न ज्ञाता से भिन्न । सर्वे सर्वंज्च से अभिन्न 
हँ । यही अन्तिम सत्ता है जिसके विषय में कुछ, नहीं कहा जा सकता, क्योंकि कुछ कहुने का 
अर्थ है कि अभिन्न, सवं और सर्वज्ञ को भिन्न कर रहे है, जो. सर्वज्ञता नहीं हो सकती है । 
परन्तु सवंज्ञ के सम्बन्ध में लाक्षणिक रूप में यह बात कही जा सकती है। संज्ञ वह है जो 
सभी समय व्यस्त रहता है, परन्तु जिसे कार्यविशेष को कार्यान्वित करने की सुधि नहीं होती, 
जो सभी निरन्तर घटनासंहति पर विचार करता रहता है, पर जिसे घटनाविद्येष की चेतना 
नहीं होती, जो शुभ लक्ष्यों को प्राप्त करता है, पर लक्ष्यविशेष को प्राप्त करने की इच्छा नहीं 
रखता, जो सवंज्ञता को भी प्राप्त नहीं करना चाहता पर सर्वज्ञता का पथिक होकर अन्त में 
सवज्ञता प्राप्त करता है। 
अनीश्वरवाद 

वौद्धमत की संज्ञा 'मानवतावाद' दी गयी है क्योंकि इसमें देवी-देवता, ईश्वर तथा 
अन्य किसी भी आराष्य देवता को स्थान नहीं दिया गया है । अपने प्रिय शिष्य आनन्द के 
पूछने पर बुद्ध भगवान्‌ ने अन्तिम आदेश दिया था-- 

'भिक्षुओ ! तुम स्वयं अपने लिए दीप और अपनी शरण बनो । बाह्य किसी भी 

शरण की सहायता न लो । घमं ही तुम्हारा दीप और शरण है । तुम अपनी मुक्ति 

को बिना प्रमाद के कठिन प्रयास कर प्राप्त करो। दूसरा सहारा न ढूंढ़ो ।' 

बौद्धमत में मानव अपने ही प्रयास से अपना निर्वाण प्राप्त कर लेता है। बोद बुद्ध 
भगवान्‌ की उपासना नहीं करता और न उनसे किसी सहायता की याचना करता है; वह 
स्वयं प्रबुद्ध हो जाता है । यह ठीक है कि अहत्‌ तथा बुद्ध भगवान्‌ श्रद्धा के पात्र हैं और 
मुमुक्षुओं के लिए अनुप्रेरणा की साकार मूतियाँ हैं, पर वे उपास्य देवता नहीं हैं । 

वौद्धमत में ईश्वर के अस्तित्व के विरोध में अनेक आपत्तियाँ उठायी गयी हैं। इनमें 
ऐसी आपत्तियाँ भी की गयी हैं उदाहरणाथं, आपत्ति की गयी है: यदि ईश्वर सर्वज्ञ और 
सर्वकर्ता हैं तो उसने पापियो की क्यों सृष्टि की ? फिर, इसमें कौन-सी बुद्धिमत्ता है कि जीवों में 
पाप-अ्वृत्ति उत्पन्न की जाय और तब बाद में इसकी निवृत्ति की जाय ? 

यह ठीक है कि स्वयं बुद्ध भगवान्‌ ने ईश्वरसम्बन्धी चर्चाओं से अपने को मुक्त रखा 
था । उनके अनुसार, दस ऐसे विषय हैं जिनके सम्बन्ध में विचार-विमर्श व्यथे समझा गया । 
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परन्तु बुद्ध भगवान्‌ ने दुःखनिरोधमागँ के लिए अष्टांगिक मागं बताया तथा इसकी पुष्टि में 
प्रतीत्यसमुत्पाद का मूलमन्त्र स्थापित किया जिसमें कहीं भी ईश्वर की आवश्यकता नहीं 
दिखाई देती है । सभी घटनाएँ पूबंघटनाओं से नियन्त्रित होती हैं--यह है प्रतीत्यसमुत्पाद का 
सार । फिर प्रत्येक मुमुक्षु अपने ही प्रयास से आठौं मार्ग का अनुसरण कर निर्वाण प्राप्त कर 
सकता है । अतः, मानव अपना ही भाग्यविधाता है । यह बात बौद्ध धर्मदर्शन के अध्ययन से 
स्पष्ट हो जाती है। पर बौद्ध घमं वास्तव में. अपने समय से बहुत आगे था! निर्वाण की 
कल्पना इतनी ऊँची थी कि इसमें उपासना का कोई स्थान नहीं था, न कोई देवी-देवता ही 
आवश्यक माना गया । बौद्ध घमं में भिक्षुओं की शिक्षा-दीक्षा बहुत ऊंची थी, पर गृहस्थ 
अनुयायियों की शिक्षा-दीक्षा का कोई प्रबन्ध नहीं था । स्वयं बुद्ध भगवान्‌ ने जनसाधारण को 
उनकी पूजा के रिए उन्हें छूट दे रखी थी । इन सबके परिणामस्वरूप बहुसंख्यक बौद्धं में 
किसी इष्टदेव की उपासना की मनोवैज्ञानिक आवश्यकता प्रतीत होने लगी । चूँकि बोधिसत्त्व 
हो ऐसे साधक थे जो मानव कल्याण को परम लक्ष्य बनाये हुए थे, इसलिए उनकी ही पूजा 
का प्रचार सवंत्र होने लगा । साथ हौँ साथ बुद्ध भगवान्‌ के स्वरूप के सन्दर्भ में काळगति से 
विचार होने लगा । 

बुद्ध भगवान्‌ के विषय में त्रिकाय बुद्ध का विचार स्थापित होने लगा, अर्थात्‌ रूपकाय 
या निर्माणकाय बुद्ध, सम्भोगकाय बुद्ध और घर्मकाय बुद्ध । रूपकाय बुद्ध वे ऐतिहासिक जीव 
हैं जिन्होंने मानव जन्म लेकर निर्वाण प्राप्त किया, और निर्वाण-प्राप्ति की शिक्षा दी है। 
सम्भोगकाय बुद्ध वह हैं जिन्होंने स्वगं प्राप्तकर स्वगं के ऐश्वर्य का उपभोग किया । सम्भोग- 
काय बुद्ध की कल्पना हिन्दूधमं के देवताओं क्रे साथ तुलना कर दी जा सकतो है। परन्तु 
घर्मकाय बोद्ध घम का तात्विक रूप है जिसे साकार कर दिया गया है । तब रूपकाय बुद्ध 
संसार में थे पर अब वे इस रूप में नहीं हैं। इसके विपरीत धर्माय बुद्ध शाइवत और 
नित्य हैं और बोड़ों के लिए अभी जीवित हूँ। घर्मकाय बुद्ध की कल्पना हिन्दू घरं के 
“इंदवर” के समान है। 

' हीनयान में बुद्ध भगवान्‌ को मानव रूप में ही समझा जाता है और 'घर्मकाय' से 
अभिप्राय होता है घर्म-उपदेश और विनय ( अनुशासन ) जिन्हें उन्होंने इस भूतल पर लोगों 
को सिखाया । कालगति के साथ महायानी ललितविस्तर नामक ग्रन्थ में बुद्ध भगवान्‌ को 
अतिमानव गुण और शक्तियों से सम्पन्न मानव रूप में देखा जाता है। परन्तु बुद्ध भगवान्‌ ने 
मृत्यु-काल की अन्तिम घड़ी में कहा था कि धम की शरण छेने पर ही मोक्ष या निर्वाण प्राप्त 
हो सकता है। इस रूप में वसुबन्धु ने घर्मकाय रूप में बुद्ध भगवान्‌ को समझा है । इस रूप मे 
घमंकाय बुद्ध नित्य और शाश्वत बनायें जा सकते हैं । 

' परन्तु इस समय बुद्ध भगवान्‌ की पूजा अन्य अनेक बोधिसत्त्वो के साथ की जाती है | 
इस पूजा को हिन्दू धर्म के अन्तगंत अनेक देवी-देवताओं की पूजा के समान बताया जाँ 
सकता है । 
अग्पाकृत अथवा निर्वाण की व्याख्या 2 

` बुद्ध भगवान्‌ ने दस तत्वमीमांसात्मक प्रइनों को अव्याक्कत कहा है, अर्थात दाशतिक 


दृष्टि के आधार पर हु, वगता, दोष कहा ना, सकता है और घमदृषटि ते पल 
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घर्मेनिन्दा समझा जाता है । यह सर्वविदित ही है कि बुद्ध भगवान्‌ ने सभी वस्तुओं को क्षणभंगुर 
कहा है। पर तत्त्व को नित्य और शाश्वत्‌ समझा जाता है । इसलिए परम तत्त्व, ईश्वर, 
नित्य आत्मा तथा नित्य संसार को कोई भी स्थान दर्शन में नहीं दिया जा सकता हैँ तब 
इन्हें बुद्ध भगवान्‌ ने क्‍यों अध्याङंत कहा है ? दस अव्याकृत हैं: 

१. क्या विश्व सीमित है, असीमित है, दोनों है या दोनों म से कोई नहीं । 

२. क्या तथागत मृत्यु के बाद भी रहते हैं, या नहीं रहते, या रहतं--और--नहीं 

भी रहते, या दोनों विकल्पों में से कोई नहीं । 
३. क्या आत्मा शरीर ही है, या शरीर से भिन्न है । 


ये अव्याकृत पाश्चात्य विख्यात विचारक काण्ट के ट्रान्सेण्डेण्डल इल्यूज़न के समान 
ही हें और उनका भी ईश्वर, आत्मा और विश्व के सम्बन्ध में १२ भ्रम बताया गया है। 
क्यों नहीं आत्मा के सम्बन्ध में चतुष्कोटि को काम में लाया गया, यह एक विचार और 
अटकल का विषय है । पर एक प्रश्‍न तो पूछा जा सकता है कि इन अव्याकृतों का क्या 
आघार हो सकता है ? 

बया आप समझते थे कि ज्ञान की सीमा प्रत्यक्षों तक ही सीमित है ? ऐसा आधुनिकः 
प्रत्यक्षगदी ( पोजिटीज्म ) मानते हैँ। पर बुद्ध भगवान्‌ क्षणिकवाद, प्रतीत्यसमुत्पाद तथा 
अनत्तावाद ( अनात्मवाद ) को स्त्रीकारा है जो अतीन्द्रिय विषय है । तो फिर क्यों अव्याकृत ? 

ऐसा प्रतीत होता है कि बृद्ध भगवान्‌ के समय सुत्त-निपात के अनुसार ६३ और 
्रह्मजाल सुत्त के अनुसार ६२ तत्वमीमांसात्मक मत थे। इन्हें हेर-फेर करने पर २५६ भत 
भी रचे जा सकते हैं । इससे तो यह स्पष्ट हो जाता है कि ये ऐसे मत हैँ जिनके सन्दमं में 
किसी भी निष्कषं को निर्णायक रूप से नहीं अपनाया जा सकता हैं। अतः; समय और 
जीवन के लिए हानिकारक समझकर बुद्ध भगवान्‌ ने इन्हें दशंन-दोष ठहराकर इन अव्याक्कतो के 
पचड़े में पड़ने को धमं-नसाउन माना है । तब निर्वाण के विषय कया कहा नाय ? 

क्या निर्वाण-प्राप्त व्यक्ति का उच्छेद. ( 217/1।!३६।००, सर्वनाश ) हो जाता है, या 
वह नित्य बन जाता हैं? बुद्ध भगवान्‌ ने इतना ही भर कहा है कि निर्माणी का उत्म: 
जन्मान्तरों का दुःखपूर्ण चक्कर समास हो जाता है । इस जीवन में भी निर्वाणी दुःखों स पार 
होकर जीवन्मुक्त बनकर शान्त और निस्तब्ध हो जाता है । जैसा पहले ही कह दिया गया है कि 

१. निर्वाण अर्निवंचनीय स्थिति है । 


२. बिना पारलौकिक सत्ता को स्वीकारे हुए व्यक्ति अपने ही प्रयास से निर्वाण प्राप्त 
कर सकता हू । 
३. निर्वाण की स्थिति में तृष्णा और अहंभाव का विलयन हो जाता हुँ, अर्थात्‌ 
“जीवन के प्रति भव-भावना विनष्ट होकर दीप के बुझ जाने की स्थिति प्रास 
. होजातीहै। .. 
४. अतः, निर्वाण-प्राप्त व्यक्ति का पुनर्जन्म नहीं होता । 
“१. यह शान्ति तथा निस्तब्धता की गति 


ति होती है। 
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यदि यें सब बातें निर्वाणी के लिए सत्य हैं तो क्यों निर्वाण का प्रत्याशी अव्याकृत के 
प्रति अपने विचारों को चञ्चल बनाये रखेगा । उसे निस्तब्धता, अविचळता भौर शान्ति 
चाहिये । यही कारण है कि बुद्ध भगवान्‌ ने अव्याकृत को धमं-नसावन बतलाया हे । 
तत्त्वमीमांसात्मक गुत्यियों को कभी भी निर्णायक रूप से सुलझाया नहों जा सकता है । 
आधुनिक विचारघारा के अनुसार तत्त्वों सन्दर्भ मानव विचार और भाषा से 
अतीत होती है | 
'वाचो निवत्त॑न्ते अप्राप्य मनसा सह | 
इसलिये तत्त्वमीमांसात्मक प्रश्‍न का समाधान मानव विचारों के द्वारा संभव ही नहीं 
है। इसलिये जो कुछ भी आत्मा, तथागत और विश्व की अंतिम गति के विषय कहा जाय 
वह व्यथं का प्रलाप और बकवास ही होगा । तब क्षणिकवाद, प्रतोत्यसमुत्पाद, असत्कार्यवाद 
इत्यादि क्या हैं ये बौद्ध भाषा के व्याकरण के नियम हैं. और ये परमतत्त्व नहीं हैं । बौद्ध 
धमं के मन्तव्य हैं। | 
घमंभाषा का काम अपने से बाहर चाहे वास्तविक तथा अतीत सत्ता का सही-सही 
वर्णन करना नहीं, जैसा साधारणतया दार्शनिक समझते हैं । घर्ममाषा का अन्तिम उद्देश्य 
आत्मदीप को प्रज्वलित कर उद्‌बुद्ध होना और संसार के जाल में पड़कर शांति प्राप्त करना 
है । यही बात अव्याकृत, निर्वाण, क्षणिकवाद इत्यादि घमंभाषा के संदर्भ में कही जा सकती है। 
. 'उत्तिष्टत, जाग्रत प्राप्य वरान्निबोघत' । कठ० उ० ३.१४ 
बोधिसत्व-विचार 
बोधिसत्त्व वे निर्वाण-प्राप्त अहंत हैँ जो व्यक्तिनिष्ठ मोक्ष की पराह न करके समस्त" 
मानव जाति का आत्यान्‌ करते हैं, ताकि सभी प्राणिमात्र को निर्वाण प्राप्त हो जाय। इस 
बोधिसत्त्व-विचार में बड़ा बल है क्योंकि इसमें सर्वहिताय-सवंसुखाय का संदेश छिपा हुआ हे | 
इस बिचार से प्रभावित होकर १०वीं शताब्दी में वेदान्तियों ने सर्वमुक्ति का संदेश दिया था। 
१९व्रीं शताब्दी के अंत में ( जुलाई ९, १८९७ ) विवेकानन्द का -सिहनाद था कि मानव 
कल्याण दरिद्र-नारायण की सेत्रा अंत लों करना चाहिए । उन्होंने अपने गुरु श्री रामकृष्ण के 
मुख सुना कि दरिद्रों के प्रति दया करना उनका अपमान है जीव शिव है और उकपर दया 
नहीं, पर सेवा करना चाहिए । इस बात को सुनकर स्वामी दिवेकानन्द ने गुरुभाइयों से कहा 
- कि लोक-हित में लगना ही शिव-पूजा तथा ब्रह्मप्राप्ति का साघन है । उनके मार्मिक शब्द हँ: 
। «And 209४ 1 986 born again and again and suffer thousands of 
miseries, 50 that I may worship the only God that exists, the only 
_ God I believe in, the sum total of all souls—and, above all, my 
God the wicked, my God the miserable, my God the poor of शी 
. races, of all species, is the special object of my worship’ (1) 


` इसी बात को सन्‌ १९३२ में राधाकृष्णन्‌ ने उछाली थी। 


" .1.Romain Rolland, The life of Vivekananda, pp. 134, 1347. 
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अतः, बोधिसत्त्वों के संवाद में 'जीव शिव हैं” की बीज-उक्ति छिपी हुई हैं । यही बात 
ईसाइयो की विश्वमुक्ति के संदेश में पाई जाती है ( कलिस्सियों की पत्री १.२०; इफिसियो की 
पत्री १.१० ) अतः, स्ंमुक्ति का सदेश घर्मो का आह्वान्‌ है'कि पीड़ितों, शोषितो, दलितों 
का उत्थान हो । 
बौद्ध घमं में अशुभ की समस्या 

बौद्ध घमं में ईश्वर का कोई स्थान नहीं है। इसलिए ईश्वर तथा अन्य कोई भी 
पारलौकिक शक्ति मानव के अशुभ का कारण नहीं बतायी जा सकती है । इसलिए मानव स्वयं 
अपने दुःखों का कारण है । अनादि अविद्या मानव का मुख्य कारण हैं। पर इन्द्रियसुख की 
तृष्णा मानव को बार-बार जन्म लेने (भव) के लिए विवश करती है। यही कारण है कि बुद्ध 
भगवान्‌ ने कहा है सवं दुःखं शुखं । यही है अमुभ जिसकी चर्चा प्रथम आयं सत्य के सन्दर्भ में 
कर दी गई हूँ । 

पर क्या बौद्ध घमं निराशावादी है ? नहीं । निराशावाद वह है जिसमें दुःख अथवा 
अशुभ से मुक्ति मिलने की आशा न हो। पर बौद्ध घ्मद्शन में दुःख को दूर करने का मागं 
( दुःख-निरोघ-मागं ) बताया गया है और निर्वाणगति जिसमें दुःखों का अन्त हो जाता है, 
उसकी भी वास्तविकता को स्वीकारा गया है । जीवन्मुक्ति इस “बात को सिद्ध करती है कि 
निर्वाणगति वास्तविक स्थिति है। अन्त में, निर्वाणप्राप्त बोधिसत्वो के लोकहिताय समपि 
जीवन से सिद्ध होता है कि मानव-जीवन उद्देक्यपूणं रूप से व्यतीत किया जा सकता है । 
बौद्ध धमं में जीव-विचार 

बोद्धघमं में स्थायी, अमर तथा आत्मा नित्य नहीं हैं - जिसे जीव कहा जाता है वह 
वास्तव में मनोदेहिक क्षणिक घटनाओं के प्रवाह की व्यवस्था हूँ । व्यावहारिक दृष्टि से इसे ही 
जीव” की संज्ञा दी जा सकती है। इस व्यवस्था में जन्म-जन्मान्तरों में अविद्या, भव तथा तृष्णा 
सभी परिवतंनों के बावजूद बनाये रखते हैं । 

इस प्रकार के 'जीव“-चर्चा 'आत्सभावमा' के प्रकरण में कर दी गई हें। 
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विधय-प्रवेश : सिख घमं का उदय पंजाब में १५ बीं-१६ वीं शताब्दी में हुआ है । 
सिख घमं को - भारतीय दो विशेष कारणों के आधार पर माना जायगा । सवंप्रथम, इसकी 
उत्पत्ति और विस्तार इसी भारत में हुआ । द्वितीय, सिख धमं में कमं (अविद्या )-संसारचक्र- 
ज्ञान ( एवं भक्ति )--मोक्ष का चतुष्पदी स्तम्भ स्वीकारा जाता है । तृतीय, सिखों में भारतीय 
परम्परा शुद्ध रूप में पायी जाती है। इनमें अजन-सगीत, कविता इत्यादि अन्य सभी भारतीय 
धर्मों के समान पायी जाती है । फिर सिख ध्म की समानता हिन्दी सन्त सम्प्रदाय के घमं 
भौर सन्तों से बहुत मिलती है । 
सिख घमं का उदय उस समय हुआ था जब भारत में राजनीतिक तथा सामाजिक 
_अवस्थायें करवट बदल रही थीं। हिन्दू परम्परा में चमं का वाह्य रूप ही रह गया था और 
अक्तसुघारक घमां की आन्तरिकता पर बल दे रहे थे । ऐसा प्रतीत होता है कि इस्लाम का 
सुफी मत बहुत कुछ अद्टतवादी रहस्यवाद से बहुत घुल मिल गया था । 
गुरु नानक का घर्मे-विचार सुधारक का था । प्रारम्भ में सिख धमं आध्यात्मिक घारा 
थी, पर वर्णभेद, मृतिपूजा, अवतारवाद को ठुकराने पर सिख घमं में सामाजिक विकास का 
होना आवश्यक था । चूँकि वणंभेद को सिख धमं में गुरु नानक ने कोई स्थान नहीं दिया, 
इस सामाजिक रूप से इसके अनुयायियों को एक अलग पन्थ मानना भी अनिवार्य हो गया था । 
प्रायः ब्राह्मणवादी वैदिक धमं में वेदों को घमंशास्त्र मानना और वणंभेद को स्वीकार कर 
ब्राह्मणों की श्रेष्ठा को मानना, इस परम्परा का सारगुण कहा जायगा । चूँकि गुरु नानक ने 
न॑ तो वर्णभेद, न पौराणिक देवी-देवता, न अवेतारवाद और न वेदों को धमंग्रन्थ स्वीकारा, 
इसलिये गुरु नानक ने अपने को हिन्दू” भी कहने से इन्कार कर दिया है। पर व्यापक अर्थ 
में सिख धमं को हिन्दु कहा जायगा । ` -" 5 
यह ऐसा युग था जिसमें घामिक क्रान्ति आ गई थी और इस काल में प्रमुख सन्त 
कवियों का उदय हुआ था । गुरु ग्रन्थ साहेव में ४ त्रिलोचन के पद, नामदेव के ६२, 
क्रबीर के २४० साखियाँ और २२७ पद्य पाये जाते है । गुरु ग्रंथ साहेब में शुद्ध एकेश्वरवाद 
पाया जाता है जिसमें मूर्तिपुजा-विरोध, क बाहबाचार-विरोध पाये जाते हैं और ये 
बातें कबीर की उक्तियों में विशेष रूप से पायी जाती हैं। सम्भवतः, गुरु-तानक और कबीर 
समकालीन थे । ु | 
चूँकि 'सन्त' और 'गुर ” दोनों शब्दों को काम में लाया. गया. है, इसलिए इनके बीच 
के अन्तर को भी स्पष्ट कर देना चाहिये । प्रारम्भ में सिख, सन्त, साधु, सेवक और भक्त को 
समानार्थक समझा जाता है । अब सिख परम्परा के अनुसार, प्रथम दस गुरुओं को ही “गुरु 


_संज्ञा दी जाती हु गोरे संर ऋतरि।कितकी। उतना युरु।एंध क्ाहिब में स्थान दिया गया _ 
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है उन्हें सन्त की संज्ञा दी जाती है। अब 'गुरु' को “सन्त” नहीं कहा जा सकता और न 


सिख-शब्द को “शिष्य” शब्द का ही रूप समझा जाता'हे। 'सिख' से 'शिक्षा' का 
भी सम्बन्ध दिखाई देता है। इसलिये वास्तव में सिख धमं गुरुओं और उनके शिष्यों का 
ही धर्म कहा जा सकता है । सच्चा सिख वहो है जो अपने गरु के लिये अपने सिर का भी 
दान देता है । त 
वा गुरु नानक ने मृतिपूजा, अवतारवाद, तथा जाँति-पाँति-वाद का खण्डन किया है, पर 
आपने, हिन्दुओं के त्रिमूति-सिद्धान्त को स्वीकार किया है। 3067 5 भोग ४०७४ 
एका माई जुगत वियाई, तिन चेले परवान । 
एक संसारी, एक भंडारी, लाये - दीवान १॥ 
फिर बड़थ्वाल के अनुसार गुरु नानक ने प्रणवोपासना को भी आदर का स्थान प्रदान 
. किया है? । अपितु, बड्थ्वाल ने डा० ट्रम्प के मत को स्वीकारते हुए लिखा है: 

'( गुरु ) नानक की विचारशैली अन्त तक पूणं रूप से हिन्दू विचारशैली रही । 
मुसलमानों से भी उनका संसगं रहा और बहुत से मुसलमान उनके शिष्य भी हुए, परन्तु 
उसका कारणः यह है कि ये सब मुसलमान सूफ़ी मत के माननेवाले थे और सूफी मत 
सीधे हिन्द्र मत से निकले हुए सर्वेदवरवाद को छोड़कर और कुछ नहीं, इस्लाम से उसका 
बाहरी सम्बन्ध है 13 

यही कारण है कि बड़थ्वाल ने अपने गहरे अध्ययन के आधार पर लिखा है फि 

गुरु नानक ने इस्लाम की बढ़ती हुई बाढ़ से हिन्दू धमं की उसी प्रकार रक्षा की हैं जिस 
शकार राममोहन राय, . रामकृष्ण इत्यादि हिन्दू नव-जागरण के दूतों ने हिन्दुत्व की रक्षा 
ईसायत के प्रसार के साथ की है।* | के 
लेखक ने इसके पूर्व ही कारण बताया है कि क्यों .सिख-धमं को व्यापक अर्थ में 
“हिन्दू” कहा जायगा । « , : 32 
सिख घमं के मौलिक लक्षण .. _. 258 फन 

सिख धर्म पूर्णतया भारतीय धर्म हैं। इसका उदय भारत में हुआ और इसके दसो 
गुरु भारतीय थे। कमं-संसार-ज्ञान-मृक्ति के चतुष्पदी स्तम्भो को भी इसमें स्वीकारा गया है 
जो भारतीय धर्म का तात्त्विक लक्षण है । धर्म के भजन और राग-रागिनी भी पूर्णतया भारतीय ` 
दै । अभी तक लिखों को हिंदू संस्कृति का संरक्षक योद्धा माना जाता था। इसमें सुफी मत की 
oe उयदनिवियिटकनिनपतनबिबिके : 


_ १. पी० बड़थ्वाल, हिन्दू काव्य में निर्गुण सम्प्रदाय, पृ० ६५ 
है. पी० बड्थ्वाल, निर्गृण सम्प्रदाय, .पु० ६५ 
३. पी० बड़थ्वाल, वही, पु० ६६ | 
Re पी० बड्थ्वाल, वही, है Nini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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झलक अवश्य है, पर इस सूफी मत को भी वेदान्ती रहस्यवाद से प्रभावित कहा जायगा । 
इन बातों को ध्यान में रखकर निम्नलिखित सिख घम के लक्षणों को बताया जा सकता हैं । 

¬ १, जपुजी ‰%, 27१ के अनुसार सिख घर्म में कमं ( अविद्या )--संसार 
( आवागमन )- ज्ञान ( भक्ति )--मोक्ष के चतुष्पदी स्तंभ को इस धर्म का तात्त्विक मन्तव्य 
स्वीकारा गया है । (न, छ 

२. न्याय, अद्वैत, नाथपंथ, कबीर पंथ, श्रीरामकृष्ण इत्यादि गुरु को बड़े आदर से 

देखते हैं और गुर और ईश्वर में बहुत कम भेद देखते हैं । 
गुरु गोविद दून्यूं खड़े काके छागं पाई, 
बलिहारी गुरु आपणौ जिमि गोविद दिया दिखाई ॥। 
कबीरा हरि के रूठते गुरु के. सरने जाय, 
कह कबीर गुरु खूठते हरि नहि होत सहाय I 
अद्वैत के अनुसार ब्रह्मविद्‌ जीवन्मुक्त ही गुरु हो सकते हैं और ब्रह्मविद्‌ तो स्वयं ब्रह्म 
होता है । अतः, अन्त में श्रीरामकष्ण भी स्वीकारते हैं कि ईदवर. वास्तव में गुरु होता है । 
अतः, गुरुकेन्द्रित सिख घमं भारतीय धर्म-परंपरा के अनुसार ही कहा जायगा i 
` ३. पंच-ककार अर्थात्‌ केश, कड़ा, कच्छ, कंघा और कृपाण सिखों को अन्य सभी 
माँ के अनुयायियों से विभिन्न करता है.) यह पंचब्रत अनुशासन और योद्धापन का प्रतीक हैं । 

४. सिख घम के अनुसार सामाजिक न्याय ओर घ्म की रक्षा के लिये सिर को अपने 

हाथों में रखकर शत्रुओं का विरोध करना चाहिये । गुरु हरगोविंद ने पीरी ( घममं-रक्षा ) और - 
` मीरी ( राजनीतिक लक्ष्य को रक्षा ). दो तळवारों को धारण कर दिखाया था कि सिख संतं 
योद्धा होता है । इसमें भक्ति और शक्ति का अवियोज्य संबंध दिखाई देता हूँ । 
५ सिख घमं के अनुसार एकेश्वरवाद की शिक्षा दी जाती है। पर ईश्वर को निर्गुण 
होने के साथ दयाळू, कपालू जगत्‌ का कर्ता भी स्वीकारा गया है। दादु और रदास ने भी 
धर को सगुण-निर्गुण दोनों माना है । 
जद ६. चूंकि एकेश्वरवाद पर बह बल दिया गया है, इसलिये सिख घमं में अवतारवाद 
त्तथा नबी को भी स्थान नहीं दिया गया है । 

७. सिख घमं में ईश्वर को व्यक्त और अव्यक्त दोनों माना गया है और उसके 
अपरिमित गुण और नाम बताये गये हैं । इसी के आधार पर इसमें घर्मसमन्वय का भी 
"सिद्धान्त देखा जाता है। . १ 

<. सिख धर्म में मूत्तिपुजा-विरोध, वर्ण-विरोध, और बाह्याचार-'वरोध देखा जाता हैं । 
यही कारण है.कि कबीर के समान सिख अपने को न मुसलमान और न हिंदू कहते हैं । ) 

| ९. सिख घमं के अनुसार माया ईश्वर की शक्ति है। कबीर भी “रघुनाथ की माया 
समझते हैं और श्रीरामकृष्ण ने भी इसकी पुष्टि की है । 

१०. सिख धर्म के अनुसार पूर्ण शरणागति के भाव के साथ नाम-सुमिरण करता 
झाहिये । कबीर के साथ नामदेव ने भी ईस्वर पर पूरा ध्यान लगाने के लिये ईश्वर का नाम" 
कक नम कल आन न्ल नल पति 7 मर 

2. टरिमीध, वचनावली, ३००, ३१३ 
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भजन और सुमिरण करना बताया । इस पर चैतन्य महाप्रभु और श्रीरामकृष्ण ने भी ईश्वर- 
भजन और कीर्तन पर बल दिया है । 

११. सिख घमं में भक्ति को मुक्तिमागं कहा गया है। यह बात दादु, रैदास और 
कबीर में पाई जाती है । बाद में चलकर श्रीरामकृष्ण ने ज्ञानमागे की अपेक्षा भक्तिमागं को 
ही सरल, सहज, सवंग्राह्य और कलियुग का अमोघ मागं समझा हुँ । 

१२. गुरु नानक स्वयं गृहस्थ थे ओर आपने संन्यास को ग्रहण नहीं किया है । सिख- 
धमं के अनुसार गृहस्थ-जीवन प्रमुख है। इस प्रकार की बात पारसी घमं में विशेष 
पाई जाती है । 

१३. कबीर के समान ( साखी ३१.७,९ और पद १०३ ) सिख अपने को न हिन्दु 
और न मुसलमान कहते हैं। 

१४. न तो सिख गुरु और न कबीर हिंदुत्व को और इस्लाम को भ्रम कहते हूँ ॥ 
पर सिख घमं में कहा जाता है कि इन घमो में छिपी सच्चाई को अपनाना चाहिये । 

._१५. सिख घमं में गुरुमुखी लिपि पर बळ देकर प्रचलित भाषा पर बल दिया गया है! 


गुरु-परम्परा 
है 
गुरु नानक ( सन्‌ १४६९-१५३९.) 
गुरु अंगद ( सन्‌ १५०४-१५५२ ) 
गुरु अमरदास ( सन्‌ १४७९-१५७४ ) 
गुरु रामदास ( सन्‌ १५३४-१५८१ ) 
गुरु अर्जुन (सन्‌ १५६३-१६०६ ) 


गुरु हरगोबिन्द ( सन्‌ १५९५-१६४५ ) 
गुरु हर राय : (सन्‌ १६३१-१६६१ ) 
गुरु हर कृषण ( सन्‌ १६५६-१६६४ ) 
गुरु तेगबहादुर ( सन्‌ १६२२-१६७५ ) 
शुरु गोबिन्द सिह ( दिस० २६,१६६६-अक्टूबर ७, १७०८ ) 
गुरु नानक का सन्देश शुद्ध आध्यात्मिक था और इस रूप में इन्हें रामानुज, रामानन्द, 
चैतन्य, नामदेव, तुकाराम, मीराबाई और कबीर के समकक्ष अक्ति-परम्परा में रखा जा 
सकता हैं। चूँकि पाचवे और नवें गुरुओं को उनके घमं के आधार पर मा डाला गया, 
इसलिये सिखो में युद्ध और विरोध की भावना उद्दोसत हुई ।, गुरु गोबिन्द हर ने शान्त 
भक्ती को योद्धा बनांकर विश्व-विख्यात खालसा' का नाम प्रचलित किया हैँ। गुरु सिह 
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का कहना था कि जब सब उपाय विफल हो जायें तब तलवार उठाना धर्म कहा जायगा । 


त निति 


ˆ गुरु नानक ने अपने मत में हिन्दू धर्म गौर इस्लाम. दोनों, से लेकर दोनों के बीच 


समन्वय करने का प्रयास किया है। आप को फारसी, हिन्दी तथा पंजाबी इत्यादि भाषाओं का. 
अच्छा ज्ञान था और आपने अपनी रचनाओं को राग-रागिनी के उपयुक्त बनाकर इन भाषाओं के 
शब्दों का प्रयोग किया है। इसलिये इनको रचनाओं को ठीक-ठोक कक करने में 
मत-मतान्तर का रहना स्वाभाविक । ८, आपके ` उपदेश वार 
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बेद, भक्ति इत्यादि स्पष्ट दीखती है । इसके बावजूद सिख-धमं वास्तव में हिन्दू धमं का ही 
परिष्कृत और सुधारात्मक रूप है । सिख घंमं को इसलिये हिन्दू परम्परा में गिना जायगा, 
क्योंकि इसमें भी कर्म-संसार-ज्ञान-मुक्ति के चतुष्पदी स्तम्भ पाये जाते हुँ । गुरु नानक तथा 
अन्य गुरुओं के सन्देश में कर्म और पुनर्जन्म की भावनाओं को अन्तिम रूप में स्वोकारा गया 
है । पर चूँकि आपका सन्देश मुसलमानों के लिये भी था, इसलिये गुरु नानक की रचनाओं में 
न्याय-दिवस^, आदेश-मात्र से सृष्टि का होनाः तथा लेखा-जोखा रखनेवाले स्वर्गदूतों को 
भी चर्चा की गयी है? । हाँ, सिख धर्म सम्पूर्णतया एकेस्वरत्रादी है और सम्भवतः इसे 
इस्लाम से ही लिया गया है । फिर इस्लाम से प्रभावित होकर सिख घ्रमं में मूर्तिपूजा और 
जातिभेद ( वर्णविचार, ०४४४४ ) का विरोध किया गया है। अतः, कहा जा सकता है कि 
इस्लाम के एकेश्वरवाद को अपनाकर गुरु नानक ने हिन्दू धर्म में सुधार का प्रयास किया हैँ, 
जिसे आगे चलकर आर्य समाज ने भी अपनाया है। पर पाखण्ड के विरुद्ध .होनें के कारण 
शुरु नानक ने.अपने को (हिन्दू नहीं कहा है और अपने को सभी पंथों से अळग माना है ।* 
आपने कबीर के उस भजन को उद्दत किया जिसके आघार पर आपने वेद और कुरान, 
दोनों को स्वीकार नहीं किया है । फिर आपको वैष्णव मत भी स्त्रोकृत नहीं था । आपने 


-दयालु ईश्वर की दया को ही अपने घमं का आधार माना है ।* 
गुरु नानक ने मूतिदूजा, पाखण्ड, वर्ण-विचार के आधार पर बहिष्करण अथवा जाति के 


आघार पर एकाधिकार, सती, मादक द्रव्य-सेवन, तम्बाकू, तार्थश्यान के प्रति तार्थयात्रां 
इत्यादि के विरुद्ध आवाज उठायी थी । फिर न्याय, सत्यता, ईमानदारो, दान, पक्षपातरहित 
भाव, कृतज्ञता आदि के पक्ष में अपने मत को स्पष्ट किया है । अतः गुरु नानक ने इस्लाम 
और हिन्दू घमां के पाखण्ड और बुराइयों को दूर कर दोनों की अच्छाइयों.को संरक्षित 
रखने का प्रयास किया है। आरम्भ में गुरु नानक के सन्देश को हिन्दू ओर मुसलमान दोनों ने 
स्वीकार किया । इसलिए कहा गया है : 
गुरु नानक शाह फकीर, 
हिन्दू का गुरु, मुसलमान का पीर । 
कहा जाता है कि गुरु नानक के शव को हिन्दू ओर मुसलमान, दोनों हो लेकर उसकी 
अंतिम क्रिया करना चाहते थे पर शत्र के वदळे उन्हें केवछ फूछ हो मिळे जिपको सुरभि आज 
भी खोजियों के लिये प्राप्य है ।९ 
१, Max Arthur Macauliffe, The Sikh Religion,Vols. K-VI, Oxford 1909, 
pp. XXXIV, 14, 215, 217, 357 (भाग १) । 
२. वही, पृ० १६४ | 
३. वही, «711, २०६, २१० । 
¥. MA, Macaulife, वही, पु० १७९। 
५, M.A. Macaulifle, वही, भाग १, पू० १७७ । 
६. M. A. Macauliffe, भाग १. पृ० १९०-१९१ । 
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इसमें संदेह नहीं कि गुरु नानक ने सिख मत की स्थापना की । उनकी रचनायें भी 
अनेक और विविध हैं । पर वे व्यवस्थित नहीं थीं । गुरु अर्जुन ( सन्‌ १५६३-१६०६ ) ने इसे 
क्रमबद्ध कर गुरुग्रन्थसाइेब) की रचना की । फिर अमुतसर में स्थित गुरुद्वार को पूरा करके 
इसे पवित्र स्थल बनाया । गुरु नानक ने लगभग सभी घममंपंथों की परीक्षा की थी और सभी 
देवी-देवताओं पर ध्यान लगाया था । पर उन्होंने सभी को भनित्य पाया और पंथों को पाखंडियों 
का अखाड़ा समझा था। गुरु अर्जुन ने इसे स्पष्ट कर अपने को हिंदुओं से अलग माना है । 

मैं न हिदू-त्रत रखता हूँ ओर न रमजान का रोजा, मैं केवल एक. की सेवा करता हुँ 

जो मेरा शरणस्थान है, मेरा स्वामी अल्लाह भी है। 

पर मैं हिदू और मुस्लिम से छिटक गया हूँ, मैं हिदू के साथ पूजा नहीं करता और न 

मुसलमान के समान मक्का जाऊंगा, मैं न मूर्ति से प्राथना करूंगा, न पढ़'गा नमाज, 

मैं अपने हृदय- में. सर्वोच्च सत्ता के चरण को रखूँगा, 

क्योंकि न हूँ मैं हिंदू और न हूँ मुसलमान ।'* 

सबसे प्रसिद्ध गुरु गोबिन्दसिह हें, क्योंकि आधुनिक स्तर पर उन्होंने ही शान्तप्रिय 
भक्त सिंखों में योद्धापन की श्त्रास फूंकी, जिसने अभी भी उन्हें संसार के सवंश्रेष्ठ योद्धा का 
रूप दे दिया है । गुरु गोविन्द सिंह ने आनंदपुर में सन्‌ १६९९ में सिखों की सभा बुलायी । 
उनमें से पाँच को चुन लिया जिन्हें “पंज प्यारा' कहा गया है । ये पाचों विभिन्न हिदू जातिभेद 
के वणोँ के थे । इन्हें अमृत ( शक्कर में घुळे शवंत ) को एक ही प्याले से पिलाया और इन्हें 
भृसह' उपनाम दिया, अर्थात्‌ नरों में सिंह-हृदय वाले साहसी और बीर । इन्हें खालसा (शुद्ध) 
पुकारा गया और पंच ककार व्रत को अपनाने का आदेश दिया है, अर्थात्‌ केश ( सिर के बाल 
दाढ़ी और न मूंछ को काटने का आदेशः), कंघा, काछा ( धारण करना, जो मल्लयुद्ध का 
चिह्न है) और कड़ा ( लोहे का कड़ा जो अनिष्ट को हटाने के लिये दाहिने हाथ में धारण 
करना ) और कृपाण ( धारण करना ) का ब्रत । तब इन पाँचों को जळसंस्कार की प्रथा से 
शुद्ध किया और अंत में इन पाँचों से अपना भी जळसंस्कार किया । तब इन सबों ने 
एक-दूसरे को -- 

(वाह गुरु जी का खालसा, 
वाह गुरुजी की फतह' 


कहकर उनका आह्वान्‌ किया ।* 

'शिह' कहकर सिखों को वीर-परिवार की संज्ञा दी। एक ही प्याळे से अमृत-पान 
कराकर तथा एक ही परिबार का सदस्य बनाकर गुरु गोविदर्सिह ने वर्ण-विचार को हटाने 
का व्यावहारिक कदम लिया । आज भी गुरद्वारे के लंगर में सभी जातियों के लोग एकसाथ. 


भोजन करते हुँ। 

१. 'साहेब' से अर्थ महान्‌ अथवा “पवित्र' ( 301 ) का है । 

२. Khushwant Singh, The Sikhs Today, Sangam edition 1976, p. 5. 
३. Khushwant Singh, वहो, पु० ६०७ । 
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१२८ तुलनात्मक धमं-दशंन 
अधिकतर सिख “सालसा' कहाते हैं और इन्हें छोड़कर थोड़े से सिख 'सहजघारी' कहाते 
हैं जो पंच ककार नहीं मानते हैं । : 
की सवर्प या स्थान 


EN - ने ° ७ ० हज >> क 
/*  गुरुओ ने अपनी. वाणी ईश्वर के संदभ म काम में लायी । पर उनमें से किसी ने न 
तो अपने को पैगम्बर कहा और नं ईश्वर का अवतार । स्वयं गुरु नानक ने कहा, मैं प्रकृति- 
विधान में आया और ईश्वर की इच्छा के अनुसार अपने समय पर चला जाऊंगा ।' इन गुरुओं 


नहीं दता है. फिर गुर गोविन्द सिह ने कहा है कि जो उन्हें देवता या ईश्वर कहेंगे वे अभिशप्त 


“बह कैसे उनके द्वारा प्रकट हो सकता है जो जन्म लेकर मरते हैं ? दूसरे शब्दों में अनंत और 
अकालकालिक एवं मरणशील व्यक्ति का रूप नहीं घारण कर सकता है । पर गुरु का घमं है 
) 'कि वह पथद्षंक हो । अतः, अन्तिम गुरु गोविन्दर्सिह ने गुरुप्रथा को समाप्त कर श्री गुरुग्रन्थ- 
| साहेब को अन्तिम गुरु माना है। सर्वप्रथम कोई ग्रन्य को ईश्वर नहीं मानेगा और फिर कोई 


me 


अन्य सिख गुरु अपने को ईश्वर अथवा 'ईश्वर के अवतार' की संज्ञा नहीं दे पायेगा। पर श्री 


गस्प्रन्य इस रूप में सबका मागं दर्शन करता है कि किसी अमुक समस्या के समाधान हेतु सिख 


प्रन्यसाहेब को बन्द कर खोल लेते हैँ। जो भो पाठ उस खुले पृष्ठ पर मिले वह उससे अपनी _ 


समस्याओं का समाधान कर ठेते हैं। अतः पन्य कों राजनीतिक और ग्रन्थ साहेब को 
आध्यात्मिक शक्ति का रूप दिया गया है | है १ 
आदिग्रैथ अथवा गुरु ग्रंथ साहेब. 


पहले ही कहा जा चुका है कि गुरु अर्जुन ने गुरु ग्रंथ साहेब को समाकलित किया है । 

इसमें गुरु नानक तंथा अन्य सिख गुरुओं की रचना लिखी गई है । . साथ ही साथ अन्य सन्त 

कवियों की भी रचना लिखी गई है । जयदेव, नामदेव, त्रिलोचन, परमानन्द, सघना, वेणी, 
रामानन्द, घन्ना, पीपा, सेन, कबीर, रदास, मीरावाई, फरीद, भीखन, सूरदास तथा अन्ये 

अकी को भी वाणी गुरु ग्रंथ साहेब में संगृहीत की गई है ।, जयदेव के दो दोहे, वेणी के 
तीन पद, त्रिलोचन के चार पद, तामदेव के ६२ पद, कबीर के २९७ पद और २४० साखियाँ, 
रामानंद का एक पद, पीपा का भी एक पद, घ्ना के ४ पद और सूफी फरीद के ४ पद 
और १२ इछोक आदि ग्रंथ में है। लगभग ३५ रचनाकारों को इसमें सम्मिलित किया गया 
है । साखियों और पदों की संख्या से स्पष्ट हो जाता है कि श्रीगुरग्रंथ साहेब में कबीर की 
बाणियों को प्रमुख स्थान दिया गया है। ह ह 


श्री गुरु ग्रंथ साहेब की लिपि गुरुमुखी है जिसका तात्पयं है कि सिख गुरु की ओर | 


अपना ध्यान लगाएं और मनमुखी न हों, अर्थात्‌ मन की वासनाओं से अपने पथ से 
विचलित न हों । । 
इस ग्रन्यसाहेब में लगभग ६००० पद है जिन्हें १४५० पृष्ठों में छापा गया है । इसमें 


कबीर, फरीद तथा नामदेवएकी0.रताकों, मत। ऊततके।०परमह) भी: ० इस! आदि ग्रंथ में समाविष्ट ॥ 
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किये हुए हैँ । फिर पुरुष-सूक्त ( ऋग्वेद १० : ९० ), ऋग्वेद १०: १२१ ( हिरण्यगभं } 
तथा १० : १२९ ( नासदीय सूक्त ) की छाप गुरु नानक की रचना) में स्पष्ट दिखती है। 
इस आदि ग्रंथ की भाषा में भी सन्त साहित्य को छाप देखने में आतो है । यह पुस्तक्र गुरु- 
मुखी में सन्तभाषा में लिखी गयी है जिसे संगीत अथवा भजन के छप में गाया जा सकता है । 
ग्रंथसाहेब को प्रमुख स्थान गुरुद्वारा, सिख मन्दिर तथा घनी सिखों के घरों में. दिया 
जाता है । गुरुग्रन्यसाहेष सभी सिखों की श्रद्धा का पात्र है, पर इसे देवी-देवताओं के समान 
पूजा नहीं जाता है । सिख धमं में मृति-पूजा का कहीं स्थान नहीं है । 
अतः, सिख धर्म में वाहेगुरु, गुरु और गुरुग्रन्थसाहेब के त्रिरत्न पाये जाते हँ। 
ग॒रुग्रंथसाहेब में जयदेव, नामदेव, त्रिलोचन, परमानन्द, साधन, बेनी, रामानन्द, पीपा, 
साईं, कबीर, रैदास, सूरदास के भजन भी सम्मिलित हुँ । मुसलमान भक्त फरीद और भीखन 
के भजन भी ग्रंथसाहेब में लिखे हैं । प्रायः ये सन्त शुद्ध एकेश्‍वरवादी और मूतिपूजा के 
विरोधी थे । M. A. Macauliffe ने Sikh Religion के भाग ६ में इन भजनों का और 
इन सन्तों का भी उल्लेख किया है । 
ईश्वरःविचार 
गरु नानक द्वारा जप जी ( जप जी ) सबसे मुख्य भजन है जिसे प्रतिदिन प्रातःकाळ 
गाया जाता है और जिसे सिख धमं का कुन्जी-भजन और ज्ञान समझा जाता हे । इस जुप 
“जो की प्रथम पंक्ति में ही ईश्वर-प्रत्यय को ब्यक्त किया गया हँ । 
_} “१ ( एक ) ओंकार सतनाम करता पुरुष निरमघ ( निर्भय ) निरवैर अकाल मूरत 
अजूनी ( अजन्मा ) सैभंग ( स्वयंभू ) गुरु प्रसाद । ह 
यह एक ईस्वर आदि में था, है और रहेगा । इस ईश्वर को निरंकार जुप जी «४1 
%]%२ में बार-बार निरंकार बताया गया है । फिर उसे सृष्टिकर्ता, सर्वशक्तिमान, _सवंदाता; 
` अदभत बताकर एकेश्वरवाद की पुष्टि की गयी है । अत ईश्वर निरंकार भी हे और सगण . 
भी है। उसका सगुण रूप गौण है, पर निर्गुण रूप नित्य, शाश्वत, अनादि और अजन्मा 
है। स्वयें गुरु नानक तथा इनकी परम्परा में अन्य गुरु भी भक्त और कनि मे| इसि 
ईश्वर के इन दोनों पक्षों को चर्चा कीं गयो हैं.। भवत बिना ईश्वर के नहीं रह सकता है 
और ऐसा ईश्वर व्यक्तित्वपूर्ण ही हो सकता है। पर गरु ऐसे ईदुवर की कल्पना करते हैं स 
जो किसी सम्प्रदाय विशेष की वस्तु न्‌ हो जाय | इसलिये ईश्वर को निरंकार तथा सतूनाम 
किया गया है जो सभी देवी-देवताओं के, आधार में 
बताकर ऐसी परम सत्ता की ओर निर्देश बताओ का पररेस्वर है जिर शाह देगी 
है। गुरु नानक ने बताया कि सतनाम्‌' सभी देवताओं का वसा दाह ह उ 


कोई शिव भगवान्‌ और कुछ गणेश की पूजा करते हैं। पर गुरु नानक ने एक सत्यनामा की 


EO 7 नाममा 
१. M. A.-Macaulifie, वही ( भाग १) पृ० प, १६५-१६७ तथा पुृ० २०६ को 


रचनाओं को देखें । 


२. M. A. Macaulife, वही, पु० २०२-२०५! 
तु० ९, CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection 
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पूजा बताकर इन सब देवदाओं के बीच के भेद को हटा दिया है । फिर बताया है कि 
इस्वर के प्रसाद ( अनुग्रह ) से ही भक्तों को सत नाम का ज्ञान प्रास होता है ।* इसलिये 
गरु नानक बार-बार वताते हैं कि परम गुरु ( ईश्वर ) ही शिव, बिष्णु, ब्रह्मा, पाती, लक्ष्मी 
औरं सरस्वती हैं 13 पुनः जुप जी में गुरु नादक ने बताया हैं कि ईश्वर ने अपनी मायाशक्ति 
से अपनी तीन रुन्तान, अर्थात्‌ सृष्टिकर्ता ( ब्रह्मा ); सृष्टिपालक ( विष्णु ) और सृष्टि-संहारक 
( शिव ) को उत्पन्न किया है 1” अपितु जुप जी, भजन ३५ म बताया हूँ कि कृष्ण, शिव; 
सिद्ध, बुद्ध तथा नाथ और अनेक देत्रियाँ केवल एक सत्‌नाम अथवा शुद्ध नाम के प्रतीक मात्र 
( representati0n8 ) हैं । शायद गुरु नानक के ईश्वर-वणंन का असली अभिप्राय यही था | 
कि बिना किसी न किसी प्रतीक के मानव निर्गुण, निरंकार एक ईश्वर की पूजा नहीं कर सकता 
है। परन्तु ये प्रतीक उस एक वर्णनातीत परमेश्वर की ही ओर संकेत करते हैं जिसे केवल 
ज्ञानी ही अपने हृदय में रख सकते हैं। 
निर्गुण होते हुए भी निरंकार परमेश्वर फे काम, दान, रंग-रूप और मूल्य अनेक, 
बहुमूल्य और वणंनातीत हैं । वेद, पुराण, ब्राह्मण, इन्द्र, कृष्ण और गोपियाँ, सभी उसी एक 
ईश्वर का वर्णन करती हँ । सिद्ध और बृद्ध पुरुष जिन्हें ईश्वर ने ही उत्पन्न किया है, वे भी 
उसी का बखान करते हैं । देवता और राक्षस, मानव और मुनि सभी उसी एक ईश्वर का 
बखान करते हैं । हवा, पानी, अग्नि, यमराज, शिव, ब्रह्म और देवी, सभी तेरी स्तुति करते 
हैँ । फिर भी उसका पूरा और सही बखान नहीं हो सकता है ।* ८ 
इसी एक सत्तनाम के स्मरण करने पर मानव सिद्ध, पीरं, सूर और नाथ बन जाते 
` हँ। इसी सही नाम को समझ लेने पर शोक मिट जाते और आनन्द का संचार हो जाता 
हैं । इसी एक नाम के सुनने पर .मानवं शिव, ब्रह्मा और इन्द्र बन जाते हैं । इसी नाम से 
योग और शरीर का रहस्य प्राप्त हो जाता है और मानव शेख, पीर और सम्राट्‌ हो जाते हैं । 
इसी नाम के सुनने से पाप और दुःख दूर हो जाते हैं ॥ इसी ईश्वर के द्वारा सभी घमं उत्पन्न 
होते हैं, पर कोई भी मानव उस पूर्ण परमेश्वर में कुछ भी घर्म और गुण नहीं जोड़ सकता है ।* 


ईश्वर सर्वशक्तिमान्‌ है। उसकी कथा-भी वर्णनातीत, उसकी दया और दान की 
कोई सीमा नहीं है । जिस किसी पर उसकी दया और कृपा होती, उसे वह अपना दान देता 


१. M. A. Macauliff वहीं, पृ० १३८ ( भाग १ )। 

२. 7४. A. Macauliffe, वही, पु० १५४ ( भाग १ ).। 
वास्तव में देखा जाय तो यह शंकर का ब्रह्म-ज्ञान है जिसमें सभी इष्ट-देवताओं का 
विलयन हो जाता है। ऐसा ज्ञान ईश्वर की कृपा से होता है । 

३. M. A: Macauliffe, ( भाग १ ) वही, पृ० १९८, १९९, २१०, २१३, २१५ । 

४. वही, पृ० २१३। 

५, M. A. Macaulifie, वही, भाग १, पु० २०९-२११ । 


६. M. A. Macaulife, वही, भाग १ / पृ० २००-२०१ । 
CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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रहता है । जिसे वह चाहता है उसे वह प्रभु-गुण की स्तुति करने का वरदान देता है । पुनर्जन्म 
देना था उससे छुटकारा, ये दोनों उसकी ही इच्छा पर निर्भर करते न| 


द और पुनर्जन्म, दोनों को गुरु नानक स्वीकार करते हैन । बिना पूवंजन्म के 
संस्कार क कुछ प्राप्त नहीं हो सकता है" । पर गुरु नानक के अनुसार पुनर्जन्म और मुक्ति दोनों 
इडवर को इच्छा पर निर्भर करते है*। इस अर्थं में ईश्वर कर्म-नियम का भी संचालक और 
उमबा प्रभुं ह, जो गोता के मत से मेल खाता है । 


इस्लाम से प्रभावित होकर गुरु नानक और अन्य गुरुओं ने एकेदत्ररट्राद को पूर्णतया 
स्वीयारा है । फिर सिख घमं में मूतिपूजा की घोर निन्दा को है । गुरु अमरदास ने मृतिपुजा 
की निन्दा में लिखा हूँ : 
वे मानव और उनका निवास-स्थान अभिशप्त हों जो विकृत देवताओं की 
पुजा करते हँ । वे अमृत को त्यागकर विष पान करते हुँ उनका भोजन 
विप, उनका वस्त्र विष, उनके मँह के निवाले विष होते हैं । इस जीवन में 
वे दु:खपूणं रहते और मरने के बाद नरक में वास करेंगे* । 
गुरुग्रन्थसाहेब में ईश्वर को निराकार, आदिपुरुष, अकाळपुरुष, सतुपुरुष तथा कर्तापुरुष 
कहा गया है । वाहे: गुरु, वाहे गुरु ( ईश्वर ) को आदि, मूल, शुद्ध, अनादि अविनाशी तथा 
त्रिकालीन जप जी' में ४५५ शा! से 2%%ा बताया गया हे । पर साथ ही साथ ईश्वर को 
सगुण भी बताकर उसे ब्रह्मा, विष्ण और शिव कहा गया हुँ। यह भी कहा गया है कि कृष्ण 
शिव, ब्रह्मा, इन्द्र, सिद्ध, बद्ध और नाथ ये सब उसी एक सतनाम निरझ्कार के प्रतीक मात्र 
हैं? । कहने का तात्पर्य हुँ कि सतूनाम दोनों हैं निगुण और सगुण । 
निर्गुण और सगुण एक 
सरगुन ( सगुण ) निरगुन थापै नाओ, 
दुह्‌ मिलि एक कीनो थाओ ( ग्र० सा० ३४७ )। 
वास्तव में मूलमन्त्र ओंकार में दोनों एक ही दिखते हूँ । जो वर्णनातीत है उसे भक्त 
कंस अपने हृदय में रखें ? 'इसलिए अपने-अपने स्वभाव-गुण के अनुसार, प्रत्येक भक्त उस 
निरङ्कार को कोई एक रूप देकर भजते हैँ। पर अन्त में, जैसा गीता में ४.११, ७.२१ में 
कहा गया है, ये सब साकारी देदी-देदता: उसी एक वर्णनातीत, निरङ्कार के मात्र प्रतीक 
हैं। जो इन साकारी देवी-देवताओं के मर्म को जानते हैँ, वे ही उस सतनाम को अपने 


२. M. A. Macauliffe, वही, भाग १, पृ० २०८-२०९ | 
Khushwant Singh, Ibid, p. 16 

M. A. Macaulife, वही, भाग १, पृ० १८८, १९९। 
M. A. Macaulife, वहीं, पृ० २०६, २०९ | 

M. A. Macauliffe, वही, भाग २, पृ० २१७। 

M. A. Macanliffe, भाग १, वहों, पु० २१३-२१४ 
M 


५. Macaulifie, भाग १, वही, पृश २१५ । 
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१३२ तुलनात्मक घर्म-दशन 
हृदय में जपते हैं और इसी सतनाम के, रहस्य को जानकर पुनर्जन्म से पारकर उसमें लय 
हो जाते हैँ । अतः सिख में ईइवर भावना गीता, शंकर, पाँल तीलिख तथा विट्गिन्स्टाइन के 
भत से मेल खाती है । 
सिख: धम में जगत्‌ विचार _ 
नखे हिल ने 7८ 5 ९1/४07 के प्रथम भाग, ( १६४-१६७ .) में गुरु नानक के 
ft Bsc ra 28 जा 


उस भजन को प्रस्तुत किया है जिसमें ऋग्वेद के ९०, १२१ तथा १२९ सूत्रों का स्पष्ट निर्देश ` 


देखने में आता है तथा इसके साथ ही कुरान में दी गयी सृष्टि का भी आभास मिळता है । 
इस भजन में बताया गया है कि आदि में घोर अन्धकार था और न पृथ्वी थी न आकाश, 
न दिन_न रात, और ईश्वर शून्य में रहकर उसका ही ध्यान करता था। तब ईह ने 
सृष्टि रचना की और उसे वास्तविकता प्रदान की । अतः जगत्‌ की अपनी यथार्थता हैं और 
झवर इस सृष्टि में अन्तर्व्यासकर इसका पालन करता हू। उसने अपने मुख की बाणी से. 
आकाश और पृथ्वी बनायी और फिर सूर्य-चाँद. बनाया.। «४ “1४ PF कर्नल et 
_ इश्वर द्वारा रचित्‌ जगत यथार्थ है और इस दृष्टि से जगत्‌ को अयथार्थ मानकर 
इसे ठुकराना नहीं चाहिए” । यह जगत्‌ मानव की कर्मभूमि है जहाँ मानव ईश्वर की आज्ञा 
पालनकर अपने अन्तिम लक्ष्य को प्राप्त किया है । इस जगत्‌ को वास्तविक जानकर आठवें 
गुरु को छोड़कर १० में से ९ गुरुओं.ते. अहस्थाश्रम- में रहकर अपना जीवन व्यतीत किया । 
जप जी के ३१वें भजन में गुरु नानक ने कहा कि सृष्टिकर्ता अपनी सृष्टि को यथार्थ मानकर 
इसका अवलोकन करता है। यह सृष्टि सत्य ईश्वर की सत्य रचना है» । फिर जप जी 


भजन २७ में लिखा है कि यह सृष्टि ईश्वर के हाथ की रचने रचना है जो उसकी महानता को 


_ सिद्ध. करती-है?-। 


क्या सृष्टि शून्य से उत्पन्न हुई है या पूर्वस्थित भूततत्वों से ?. दोनों ही विकल्पों का 
उल्लेख आता है । यदि कहा जाय कि यह सम्पूणं ब्रह्मांड केवल ईश्वर के हुकुम से उत्पन्न हुआ 


है, तो इस सृष्टि को शुन्य से उत्पन्न माना जायगा । परन्तु गुरु नानक ने बताया हैं कि जगत्‌ 


चार से नहीं, बरन्‌ पाँच तत्वों से ईश्वर ने इस जगत्‌ को रचना की है।” यह वाहेगुरु की 
अद्भुत और आइचयंजनंक रचना अथवा कुदरत हैं जिसे अज्ञानी और भूढ़मति नहीं समझ पाते 
हैं । पर गुरुवाणी से तथा सद्गुरु के द्वारा सिखाये जाने पर, सृष्टि की आवाज को ईश्वर की 
आवाज समझा जा सकता है। गुरु-शिक्षा से मानव समझता है कि ईश्वर सब जगह है और 


१. Daljeet Singh, Sikhism, Sterling Publishers, 1979, 9. 195 और इसे 
गुरुग्रन्थ प० ६११ का॥उल्लेख किया हुँ । 
२. Daljeet 81780, दही, पु० १९७। 
३. M. A. Macaulife. भाग १, वही, पृ० २१४ । 
४. M. A. Macauliffc. वही, पृ० २१२ । 


५ M.A. 116, वही, 
५. M.A Macaulife वही पु० १७८ | 
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सभी में समाया है! । दूसरे शब्दों में, जब तक प्रकृति को ईश्वर की कुदरत और उसकी चेरी 
न समझा जाय तब तक प्रकृति का सहो ज्ञान हो नहीं सकता है । 'प्रकृति के सही ज्ञान! से 
अभिप्राय घर्म-ज्ञान तथा घामिक दृष्टि का होना समझना चाहिये । यह ठीक है कि जगत्‌ ईश्वर 
की इच्छा पर निर्भर करता है, इसकी अपनी कोई वास्तविकता नहीं है । केवल एक ईश्वर ही 
स्वयंभू और शाश्वत दै । ईश्वर इस जगत की इसलिये रचना करता है कि जीवों को अवसर 
मिले कि वे अदना उद्धार पास कर सकेर । 

अतः, सिख धर्म के अनुसार, जगत्‌ माया अथवा स्वप्नवत्‌ नहीं है । यह उसी प्रकार 
सत्य है जिस प्रकार ईश्वर है क्योंकि ईइवर जगत्‌ की रचना करता है और फिर इसमें 
समाकर इसका प्रतिपालन करता है । पर वास्तव में जगत्‌ मायाजाल है या मुक्ति का कार्यक्षेत्र 
है, यह मानव की अपनो स्थिति पर निर्भर करता है। इसलिये जानना चाहिये कि मानव का 
असली स्वरूप क्या है । क्या उसे मनमुख रहना चाहिये या गुरुमुख ? यदि गुरुमुख रहना 
चाहिये तो इसे कैसे प्राप्त किया जाय ? अतः, अब सिख घमं में जीवविचार परं ध्यानं 


जीव ईश्वर का ही लघु ख्स माना गया है । ईश्वर परम ज्योति है जिससे जीवात्मा 
चिगारी के समान निकछती है । यह भी कहा जा सकता है कि ईश्वर समुद्र के समान अथाह 
और असीम है और जीवात्मा उसकी तुलना में ग्लास में रखे हुए जल के समान है। इस ग्लास 
को जिसमें जलरूप मानव की अमर आत्मा घिरी हुई है, उसे सूकम शरीर की संज्ञा दी जा 
सकती हुँ । जब तक यह सूकम शरीर भी नहीं लय होता है तब तक जीवात्मा जन्म-जन्मान्तर 
के चक्कर में पड़ी रहती है ।3 अतः, जानना चाहिये कि क्यों जीवात्मा संसार के चक्कर में भ्रमण 
करती रहती है और दुःखपूर्ण चक्कर से पार हो सकती है । 

जोवात्मा की दो दशायें हैं, अर्थात्‌ मनमुख और गुरमुख । मन-मुख वह दशा है जिसमें 
जीव अपने स्वार्थं और अपनी इच्छानुसार जीवन व्यतीत करता है । इसके त्रिपरीत गुरुसुख 
वह दशा है जिसमें जीव अपनी इच्छा को ईश्वर की इच्छा में समपित कर अन्त में अपनी परम 
गति को प्राप्त कर लेता है। ईश्वर को अंपनी इच्छा के समपंण की बात ईसाई घमं, इस्लाम 
तथा गीता और रामानुज की भक्तिपरंपरा में एक समान चली आती है । इन दो दशाओं को 
स्पष्ट करने के लिये होमें-प्रत्यय का बोध कराया गया है। 

होमें-प्रत्यय कुछ कठिन मालूम देता है, पर मानव का यह वह स्वरूप है जिसमें जीव 
अपने अहंकार, अपनी इच्छा और अपनी पाशविक वृत्तियों के अनुसार जीवनयापन करता है । 
दूसरे शब्दों में, जब नीव ईश्वर के ज्ञान से विमुख होकर अपने अहंकार (अहंभाव) की संतुष्ट 


Sn ०» 


१. M. A. Macaulifc. वही, पु १९८ । 
२. Daljeet Singh, bid, pp. 194, 195; ग्रे० साहेब ७५१ । 
३. M. A. Macauliffe, वही, LAVIN-LXIX. 
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निमित्त कार्य करता है तो इसे उसकी हौमें की दशा बतायी जा सकती है ।) 
होमें की स्थिति में जीव मन-मुख रहता:है और क्रोध, लोभ, मोह, 2210 2208 
से ग्रस्त रहता है। इस स्थिति को अज्ञान एवं माया की दशा भी मर hs हि 
. स्थिति में जीव अपने को ईश्वर से पृथक्‌ मानता है और इसलिये यह स्थि ne 
. और सांसारिक चक्र में चक्कर खाने का मुख्य आधार हू । अतः मानव की. पट त र 
भोगना अनिवाय है । पर ईखर नहीं, वरन्‌ मानव स्वयं अपनी ही. इच्छा Ho ५20 ) 
है और जगत्‌ की आनी-जानी को दुःखपूर्ण मानता है। यदि RTS से जीवम ब 
होकर गुरुमुखी हो जाय तो यही संसार उसे अद्भुत और आश्चर्यजनक ईश्वर की र 
देगा । अपनी इच्छा को ईश्वर में समपित कर भक्त जीव संसार के लोक कल्याण हं त कै 
करने लगता है । याद रखना चाहिये कि सिख घ्म के अनुसार मानव जीवन कप बहुमूल्य 
अवसर है जिसमें मानव अपनी इच्छा को ईश्वर को समपित कर अपना परम ति हु प्र 
कर लेता है । इस शुभ अवसर से लाभ नहीं उठाने पर उसे फिर जन्म लेना पड़ेगा | अतः ॥ यह 
जगत और यह मानव जन्म घामिक कत्त्यों का कार्यक्षेत्र और शुभ अवसर माना जा हा हैँ! 
यह संसार ज्ञानियों के लिये शुभ कार्य का कर्मक्षेत्र है, यह बोधितल-पिद्धांत तथा 
अद्वैतवाद के सवंमुक्ति-संदेश में बताया गया हैं तथा ईसाई धमं से प्रभावित होकर रामङ्कष्ण 
आश्रम ने भी अपनाया है । तो भी स्वीकारना होगा कि संत परंपरा में यह सिख धर्म का अनूठा 
और अनुपम देन है । फिर जगत्‌ माया अथवा सवंथा दुःखपूर्ण है, यह्‌ भी सिख धमं में नहीं 
बताया जाता है । गुरुमुखी को जगत्‌ ईश्वर को आश्चर्यजनक रचना, उसकी चेरी और अद्भुत 
है -भंक्ति में सहायक होता है । - 
की की. की भर के लिये गुर की आवश्यकता पड़ जाती हैं । इसलिये गुरु 
के स्वरूप को भी समझना चाहिये । सिख घमं में त्र्येक गुरु ( Trinity ) की शिक्षा दी गयो 
है, अर्थात्‌ ईस्वर परम गुरु है । उस परम गुरु को जाननेवाले धामिक, शिक्षा और ज्ञाता दम 


गुरु हुए हैं । अन्त में, गुरुग्रंथसाहेब सब समय के लिये मागंदर्शक स्वीकारे गये हैं | गुर के तीन , 


रूप भारतीय परंपरा में माने गये हैं। न्यायदशन में ईश्वर को आदिगु& माना गया हैं क्योंकि 
ईंद्वर प्रत्येक नूतन सृष्टि में वे ही कुछ ऋषियों को प्रथम ज्ञान प्रदान गरते हैँ । फिर वेदान्त 
में कहा गया है कि ब्रह्मज्ञानी ही गुरु हो सकता है और बिना गुरु के अडत ब्रत का माग 
दूसरा नहीं दता सकता है। कबीर पंथ में भी गुरुपरंपरा पर बल दिया है । अन्त में, डिस 
PU न ला मलिक 


१. हमें भूल नहीं जाना चाहिये अद्वैत वेदान्त, बौद्ध तथा रामानुज के दर्शन में भी अनाव 
के विलयन की वात कही गयी है । गुरु नानक इस हिन्दू परंपरा से अवगत थे आर 
इसलिये हौमें का यह सही अर्थ हो सकता हूँ । देखे, Nirmal Kumar Jain, Sikh 
Religion and Philosophy, Sterling Pubtishers, 1979, pp. «६-६५१ 
Daljeet Singh, Ibid pp. १९८-१९९ । 

२. M. A. Macaulifie, भाग ६, पृ० ३११ नड़ जिसमें बताया गया है क्रि मानव 
जीवन में ही मुक्ति मिल सकती है। इसलिये इस जीवन के सुअवसर को खो नहीं 
देना चाहिए । 
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प्रकार गुरु गोविन्दसिंह ने गुरुग्रंथसाहेव को अन्तिम गुरु का स्थान प्रदान किया है, उसी प्रकार 
बुद्ध भगवान्‌ ने बताया था कि बौद्धों को उनकी शिक्षा अर्थात्‌ 'घर्म की शरण” छेनी चाहिये । 
पर इसमें संदेह नहीं कि गुरु-त्र्येक का सिद्धान्त सिख धमं की अपनी अनूठी परंपरा है। 

गुरु के स्वरूप पर प्रकाश डालते हुए बताया गया है कि किसी महान्‌ धर्म-शिक्षक 
को गुरु! संज्ञा दी जाती है !' सच्चा गुरु वह है जो मानव और परम सत्ता के बीच मध्यस्थता 
करे" और जिसने अपनी पापवृत्तियों पर विजय प्राप्त कर लिया 13 फिर गुरु वह हैं जो अपने 
शिष्यों की देखभाल करता है, अपने दासों पर करुणा रखता है, अपने शिष्यों की बुराइयों को 
दुर करता है। गुरु की शिक्षा के द्वारा शिष्य वाहेगुरु का नाम जपना सीखता है और अपनी 
जंजीरों से मुक्त हो जाता है । अन्त में, गुरु वह है जो वाहेगुरु को अपने हृदय में रखता है 
और अपनी आत्मा को उसी को समपित करता है । 

अतः धामिक गुरु के द्वारा हो ईशवर-विषयक ज्ञान होता है, ईशर की आवाज शिष्यों 
तक पहुंचती है और वही बताता हुँ किं वह सब जगह है और शिव, विष्णु, ब्रह्मा आदि भी 
वाहेगुरु ही हैं ।* 
अंतिम गति का स्वरूप 

कबीर की एक रचना गुरुग्रंथमाहेब में उद्धृत की गयी हैँ और उसमें चार प्रकार के 
मोक्ष का उल्लेख क्रिया गया हैँ। सिख विद्वानों के अनुसार ये चार प्रकार के मोक्ष हुँ स्वगं- 
प्राप्ति, ईइव र-सामी प्य, ईश्वर-सरीखे | होना और इश्वर के साथ सायुज्य । ये चारों प्रकार को 
मेक्षि-गतिवाँ रामानुज के वििष्टाइँत में बतायी गयी हैं. जिसमें भक्तों के व्यक्तित्व का संरक्षण 
होता हैं फिर इसी रचना में कबीर ने बताया हुं कि एक ही ईश्वर अनेंक दिखाई देता है 
और अन्त में अनेकता फिर उसी एकत्व में विलीन हो जायगी ।° अतः, सिख विद्वानों में कोई 
मानव के लय-सिद्धान्त को और कोई संरक्षणसिद्धान्त को भपनाते हुँ । वास्तव में दोनों ही 
मत ग्रंथसाहेब में पाये जाते हैं ।” 

लय-सिद्धान्त शांकर मत तथा बौढ़ों के निर्वाण में पाया जाता हँ । लय-मिद्धान्त को 
बताकर कहा गया है कि मानव ईएबर से निकली चिंगारी हैँ जो अन्त में उसी परम ज्योति 
में विलीन हो जायगी । फिर कहा जाता हूँ फि जिस प्रकार नदियाँ समुद्र में विलीन हो जाती 
हैं उसी प्रकार मानव भो ईश्वर मे विलोन हो जाते हूँ। साथ ही साथ बताया जाता हुँ कि 


१. M. A. Macaulife, वहो, भाग १, पृ० ४ न; । 

२. M. A. Macau:!ife, वही, भाग २, पृ० २५१ न। 
३. M. A. Macau!ine, वटः, भाग ३, १० २६५ न । 
४ M. A. Maca!liffe, वही, माग ३, [० २५१1 

५. -M, A. Maca:1iille, वही, भाग १, १० १९८ । 
६ 
७ 
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M. A. Macaulife, वही, भाग ६, पृ० २५० न। 


. M. A. Macaulife, वही, भाग १, ८ । 
Linkage with God or Nass 17 God, The Sikh Review 1983; Daljeet 


Shigb, Sikhism, ERapPa Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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२२६ 
- गँप्रासि है जहाँ प्रियजनों का मिलन होगा 
मानवों की अंतिम गति सच खंड -( स्वगंप्राति) निवास हैं हा ह 
और वे परमानंद को प्रास करेंगे । चाहे विलयन हो अथवा स्वगंप्राप्ति; दोनों ही स्थितियों में 


: जायगा |? 
दुःख का अन्त माना जायग 002 1 + 
लय-सिद्धान्त प्रायः रहस्यवादी भक्रित-परंपरा में पाथा जाता है और लय का अर्थ 


होता है ईखर-प्रापि की पराकाष्ठा । इसी अभिप्राय से ईश्वर को मानव की अन्तस्थ शक्ति 
कहा गया है । यही कारण है कि राम-भक्त तुलसीदास ने भी ७0 को se 
है । अतः, इस रूप में ईश्वर मानव की अपनी अन्तरात्मा हैं और अप त 
जानेगा वह ईश्वर को भी पहचानेगा । 
आप पचने हर मिले- ( ग्र. सा. १४१०-१९ )1 
गुरुमुख बूझाय एक लिवलाय, निज घर वासाय साच समाये--( ग्र. सा २२२) । 
पर क्या वास्तव में भक्त जीव का विनाश हो जाता हैं? नहीं । अहंभाव क्षीण पड़ 
जाते और जीवन्मुक्त होकर- 
ब्रह्म ज्ञानी सदा निर्लेप, जैसे जल माहि कमल अलेप- ( ग्र. सा. A; )। क 
इस स्थिति में 'काय मित्र सतर समान” ( ग्रः सा. २७२ ) । चूंकि सिख धर्म में 
समाज-सेवा और राजनैतिक सुधार पर बल दिया गया है, इसलिये सिख विद्वान्‌ सच-खंड- 
निवास तथा ब्रह्म-छय, दोनों को एक ही मानते हैं । 
मुक्ति-मार्गं । 
सिख घम में कर्मवाद स्वीकारा गया है, पर नियतवाद को नहीं । अपने ही कमं के 
अनुसार, मानव को ईश्वर ड्वारा शरीर मिळता है और जब जीव को मानव-शरीर मिलता 


है तो उसके अनुग्रह को प्रास करके जीव मुक्ति प्राप्त करता है । अतः कमं के अनुसार ईइवर 


जीवों को शरीर प्रदान करता है, यह मत रामानुज का भो है। फिर पूर्व नियतिवाद के विरुद्ध 
मानव के इच्छा-स्वातंत्य को स्वीकारा गया है। जप जी में गुरु नानक ने. स्पष्ट कहा है कि 
मानव स्वयं बीज बोता है और उसका ही फल खाता है ।? फिर कहा है । 

“अपने शरीर को खेत बनाकर उसमें अच्छे कर्म-हूप बीज को बो, ईश्वर-नाम से पानी 

पटा; तेरा हृदय किसान बने और तब तुझे निर्वाण का माहात्म्य प्राप्त होगा! ।* 

तब मानव-प्रयास एवं पुरुषकार के फलस्वरूप ईइवर के अनुग्रह से ही मुक्ति श्राप्त 
हो सकती है । अतः; मोक्ष-मार्ग के तीन तत्व बताये गये हूँ । 

१. निज साधना 

२. गुरु-निर्देश, आदेश और सेवा 

३. ईस्वर-प्रसाद अथवा. अनुग्रह 


- A. Macauliffe वही, भाग १, LXIV-LXV. 
- A. Macanliffe, वहो, भाग १, पृ० १९८, १९८ न । 
- A. Macauliffe, बही, भाग १, पु०' २०६ । 
IM. A. Macauliffe, दही , भाग १, पु० २१। 
CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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वार-बार गुरग्रंथसाहेव में ईश्वर-स्मरण को मुक्ति-मागं बताया गया है । यह नाम- 
स्मरण विमा ईश्वर-भक्ति के व्यथं है। पर नाम-स्मरण कैसे किया जाय ? 
गुरु अमरदास ने बताया है कि गुरु की शरण में आकर हो नाम-स्मरण और ईर्वर-भक्ति 
संभव है ।१ अतः गुरु-सेवा और गुरुप्रसाद मुबित-मागं का प्रथम सोपान है | २ परन्तु पुरुष- 
कार और समाज-विषयक नीति को गुरु गोविदसिह ने ही बताया है जिसे 'मबितनाम' संज्ञा 
दी गयी है । उन्होंने कहा, Ye 
“हे सिसो ! तुम कजं न छो | यदि ऐसा करने के लिये विवश हो जाओ, तो 
ईमानदारी के साथ कजं अदा करो । झूठ न बोलो और असत्यभाषी का साथ न दो । 
सत्संग करो । सत्य बोलो, सत्य से प्रीति रखो और इसको हृदय से लगा लो । ईमान- 
दारी के साथ परिश्रम करके कमाओ । धोखा न दो, लालच न करो । जप जी का 
पाठ करो । और भोजन के पूर्व भी इसका पाठ करो” तम्बाकू का सेवन न करो । 
अमर परमेश्‍वर का स्मरण करो |" जल संस्कार को स्वीकारो, गुरुवाणी और 
ग्रंथमाहेव को शिक्षा ग्रहण करो ।'"अन्य किसी धमं को स्वीकार नहीं करो''"""*॥3 
गुरु गोतिदमिह ने “वाहगुरुजी की फतह” कहकर इस मुक्ति का आदेश किया । इस 
गुरुसंदेश में मानव-प्रया् और पुरुषकार का पूर्ण स्थान है। अतः, मानव अपनी स्वतंत्र इच्छा 
को गुरुमुख होने के लिये काम में लाने के लिए पूर्णतया स्वतंत्र समझा जायगा | 
साथ ही साथ गुरुओं ने आन्तरिक विशुद्धि पर बहुत बल दिया है । गुरु नानक ने 
हिदू घमं, जैन घमं, योग-क्रिया तथा इस्लाम को बुरा नहों कहा हुँ, पर पाखंडियों की भ्सना 
की है ।* शुद्ध हृदय से ईश्वर पर घ्यानना तथा नाम का स्मरण करना, यही अन्तिम गति- 
प्राप्ति का असली नुस्खा है । पर क्रोघ, लोभ, मोह इत्यादि पर विजय प्राप्त करना आसान काम 
नहीं है । पर गुरु-महात्म्य में बताया जा चुका है कि गुरु अपने शिष्यों की पापवृत्तियों को दूर 
करने में सहायक होता है, उन्हें ईदवर-नाम को स्मरणकराने में समर्थ होता है और तब भकत 
ईदवर-मुखी हो जाता है ।^ 
'नाम-स्मरण' करने का अर्थ होता हैं कि मन-मुखी, अहंकारी साधक उस अध्यामिक 
मार्ग की ओर आगे बढ़ते हैं जिसमें स्वार्थ और अहङ्कार दूर होने लगता हैँ और ईश्वरदास 
होने का भाव होने लगता है ।६ नाम-स्मरण से ईश्वर का अनुग्रह प्राप्त होता है । यह ईस्वर- 
अनुग्रह का क्या स्वरूप हैं ? इससे अभिप्राय है कि ईइवर भक्ति से प्राप्त होता है, पर ईश्वर का 
अनुग्रह किसी कमं से खरीदा नहीं जा सकता है । यह ईश्वर का वह प्रसाद है जो वह उसे 
Sh, 2 MRS Ss Mh 5202 


१. M. A. Macaulife, वहो, भाग २, पृ० १३४। 

' है. M. A. Macaulife, वही, भाग ५, पृ० १२३ । 

३.  M. 8, Macauliffe, वहो, भाग ५, ११६-११८। 

४. M. A. Macaulife, वही, भाग १, पु० १५०-१५२, ३५६-३५७; भाग २, पृ० 
१९३, २३९। । 

५८ Daljeet Singh, Silkhism, 0. 216. , 


६. M.A. Macauliffe, Fl FEN sa ९, भए १६. २०८। 
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देता है जिस पर उसकी दया होती है । जब यह ईइवर का दान किसी भक्त को प्रास होता 
है तब उसे ईश्वर की स्तुति और गान करने की शक्ति प्राप्त हो जाती है । इसी दान के कारण 


संसार-चक्र से छुटकारा प्राप्त हो जाता है । 


सिख और हिन्दू धर्म का सम्बन्ध . 
== गुरुमन्यसाहेव में अनेक स्थलों पर इस्लाम में प्रयुक्त शब्द, नमाज, रमजान इत्यादि 


की चर्चा की गयी है। न्याय-दिवस कामों के लेखा जोखा रखनेवाले स्वगंदुत' तथा वचनमात्र 
पृथिवी-रचना3 की बातें भी बतायी गयी हैं । पर वास्तव में छिख-धर्म हिन्दू धर्म-परम्परा म 
हीं मिना जायगा। इसके निम्नलिखित कारण हैं: 
१. भारतीय परम्परा के अनुसार सिख-धर्म से क्म-संसार-ज्ञान-मुवित के चदुष्पदो 
स्तम्भ पाये जाते हैं । 5 ST 
२. निख-जीवन के जन्म-मरण, विदाह इत्यादि पे अभी भी ब्राह्मण-पुरोहितों की 
सहायता छी जाती है* । इसका कारण है कि अनेक गुरुद्वारों में उदासी-शाखा के लोग पुजारी 
बनने लगे जो हिन्दू धर्म के बहुत समीप थे । चूंकि ब्राह्मणों को सिख-धर्म मे स्थान मिलते 
लगा, इसलिये गो-हत्या-निषेध की भी परम्परा इसमें चली आयी है । यहाँ तक कि गुरु 
शिक्षा के प्रतिकूल जाति-भेद, तीर्थ-यात्रा और सती-प्रथा तकः सिखों में देखा नया हुँ" । 
३. फिर गुर्ग्रन्यसाहेब में सन्त-साहित्य, सन्त कदियों ओर साबो फ्रो आदर का स्थान 
दिया गया है। उदा०, कबीर, तुकाराम, रायदास ( रदास ) इत्यादि । इन सन्तों को 
हिन्दू-परम्परा में ही गिना जाता है ra थक 
अतः, सिख-धर्म हिन्दू-परम्परा के अन्तरगत आता है । यही कारण है कि भारत के 
संविधान की धारा २५, २ बी, स्पष्टीकरण 1] में सिखों को 'हिन्दू' संज्ञा दी गयी है। पर इस 
समय अनेक सिख अपने को 'हिन्दू' कहने के लिये तैयार नहीं हँ । इका मुख्य कारण वर्तमान | 
समय में राजनैतिक है ) परन्तु हिन्दू अथवा भारतीय परम्परा एक है और हिन्दू” संज्ञा देना 
. दूसरी बात है-। - सिख घमं को सनातन अथचा प्रचलित धर्म के अन्तरगत नहीं गिना जा सकता _ 
है। यहु, जैन, बौद घ॒र्मों के समान क भारतीय. परस्परा, विशेषकर सन्त परम्परा के अन्तगंत... क्‍ 
गिना जायगा । इसके निम्नलिखित कारण है । | 
सिख गुरुओं ने मूतिपूजा, वर्णविचार, तीथंयात्रा, अवतारवाद तथा शारित्रक विधियों कें | 
प्रति आवाज उठायी है । इसलिये वैदिक मन्त्र-जप को भी नहीं स्वीक्तागा जा सकता है । _फिर | 
गुरु नानक ने हिन्दू-जैनौं के बाह्य आइम्बरों .की_निन्दा की है । गुरु अमग्दास ने तथा गुर | 


DA 
~ 


ननिक ने भी व्ण विचार की निन्दा की है। गुरु अभरटास ने. बताया है कि कुम्हार चार 
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समान पाँच तत्वों से बनी है? । इसी प्रकार गुरु नानक ने बताया हैं कि ईस्वर में किसी 
प्रकार का वर्णाभेद नहीं है ।९ फिर गुरु नानक ने बताया है कि स्मृति, पुराण तथा शास्त्रों के 


विद्वान्‌ पण्डित केवळ पाखण्ड-व्यवहार करने हैं? । गुरु नानक ने स्पष्ट शब्दों में कहा है! 
मैं इस युग में लोगों को संहीं मार्ग बताने के लिये आया हूँ । मैं सभी मतों 
और पन्थों का वहिष्कार करता हूँ । मैं केवल एक ईश्वर को मानता हूँ जो 
ही. लाग, गयौ का सभी या में विद्यमान है? ।४ | 
इसलिये ध्री इन्द्रजीत सिह मे “mcs ७१ Ind”, जलाई २ ने 
पत्र में बताया है कि ग्रन्थमाहेब में निम्नफिखित दाते स्पष्ट खी ह ह SS 
तन में हिन्दू व्रत रखता हूँ और न इस्डामी रमजान का रोज़ा', 
“सिने सदा के ल्यि हिन्दू और इस्छाम घर्मो से अपना नाता तोड़ लिया है, 
नन एज करने जाता हूँ और न मन्दिर में पूजा', 
_ न मैं- मृति पूजा कलूंगा और न पहुूँगा नमाज', 
« हम मिल, न हैं हिन्दू और न हैं मुसलमान! । 
पर सिख धर्म प्राचीन भारत की घर्म-प रारा के अन्तर्गत है, क्योंकि चतुष्पदी स्तम्भ के 
अन्िरिक्त इसकी धर्मभापा में बेद, उपन्पिदू, योग,तथा भक्ति विशेष रूप में पायी जाती है, 
मिख धर्म को दिशेपताओं में एफेरवरदाद, गुरु-परम्परा, भृरुग्रस्थसाहेब का उल्लेख किया जा 
स्ता हैं । पर सिखों का विशेप स्थान आत्म-संरक्षा निमित्त योद्धा होने की बात कही गयी 
हुं । 'खालसा' सिख की दीक्षा देकर सिखों को सभी क्षेत्र में सफलता का दान देकर एक 
महामन्म गुरु गोबिन्दर्सिह ने फूँक दिया हैँ । केवल २ प्रतिशत होने पर भी सम्पूर्ण विश्‍व में ये 
भारतोयों वा प्रतिनिधित्व करते, हैँ । स्त्रयं भारत में ये खालसा सिख सभी क्षेत्रों में अपनी 
निपुणता के लिये प्रसिद्ध हैं । पंजाब आज भारत का अनाज भण्डार है तथा सिख भारत के | 
औद्योगीकरण में सबसे आगे हुँ । पर इनको प्रंसिद्धि विशेषकर योद्धा के रूप में हैँ । आज भी 
भारत की १० प्रतिशत सेना सिंखों को हैं । 11० 5101 2०४:०४', नवम्बर १९८३ के अनुसार 
: स्वतन्त्रता के: लिये २१२५ शहोदों में १५५० सिल थं । स्वतन्त्रता-सग्राम में १२७ में से ९२. 
(८० प्रतिशत) फाँसीगर चढ़ाये गये । इण्डियन नेशनल आर्मी के ४२,००० जवानों में २८,००० 
सिख थे । फिर आपातकालीन नियम के अन्तर्गत १ लाख में ४०,००० सिख जेल गये थें। ` 
इन सत्र कारणों से भारत इन वीर मिंखों को अपने अन्दर लाकर इन्हें संम्मानित 
स्थान देने का प्रयास करता है। पर सिख धर्म को भारतीय घर्म-परम्परा में . अवश्य गिना 
जायगा और हिन्दुत्व की छाप अभी भी इसमें हुँ। इसमें भी जातिभेद किसी न किसी रूप 
में है; इसमें भी गोरक्षा की भावना है; अभी अनेक संदकार ब्राह्मणों के द्वारा सम्पादित होते 
हूँ । अतः व्यापक अर्थ में जैन, बौद्ध. सनातन हिन्दू धमं तथा सिख घर्म, सभी को भारतीय 
संविधान की घारा २५ के अनुसार 'हिल्दू.कहा का सकता. है...» ‘° 
१. M. A! Macaulife, वही, भाग २, पृ० २३८। ` 
२. वही, पु० १६४, १६५, १६६। . 
३. M. A. Macaulife, वही, भाग २, पृ० २३९; 5 
गुरु नानक, भाग १ १० १९३, ३५६-७ तथा जैतों के विरुद्ध पु० १५०-१५२ । 


) M. A. Macaulife, बही) भाग १, १११९. ०५. Collection. 
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, अध्याय-६ 
_~पपारंसी धर्म 


_ ऐतिहासिक महतत्व--पारसी धमम के अनुयायी बहुत कम हैं. और इनकी जनसंख्या म 
नालापा ड इसका है विवाह समय से बहुत 

अपने आप हास होता जा रहा है । इसका मुख्य कारण है. कि इनका [विवाह दै 
बाद में हुआ करता है। पर पारसी लोग भारतीयों में प्रगतिशील विचारक, उद्योगपति तथा 
समृद्धिशाली वर्गों में गिने जाते हैं. । धर 

2 अनुयायियों की 041 की दृष्टि से तो नहीं, पर पारसी धर्म अपनी ऐतिहासिक 
'स्थिति के आघार पर महत्त्वपूर्ण गिना जायगा । यहूदी लोगों को लगभग ७००-६०० ई० पूर 
जे नेबुकदनजर दास बनाकर बाबिल देश में ले गया था । फिर ई० पू० ५३८ मे साईरस ने 
. इन्हें स्वतन्त्र कर यहुदिया देश में वापस जाने की आज्ञा दी थी। अब Es और 

निर्वासोत्तर काल के यहूदी-ध्म-विचारों में बड़ा अन्तर देखा जाता है । पूर्वानवास कारु म 

यहुदी अनेकेछष्ररवादी, मूतिपूजक तथा अधिकतर कमंकाण्डी ,( 7।६०३।:5 )-थे । न्यायदिवस 

और पुनरुत्यान का विचार भी सम्भवतः इनमें नहीं था । पर निर्वासोत्तर काल में यहूदी 

'एकेस्वरवादी हुए, नैतिक आचरणों पर बलियों की अपेक्षा अधिक बल देने लगे थे, कप 

पुनरुत्यान, न्या य-दिवस, स्वगं-नरक में विश्वास करने लगे थे । इन धर्मविचारों को यहूदि 

ने पारसियों से प्राप्त किया है । ; 

यहूदियों के एकेश्वरवाद और.नैतिक विचारों को ईसाइयों ने अपनाया । फिर यहुदी 

स्वगं-वरक, न्याय-दिवस, मृतकों का पुनरुत्थान और पापमोचन-सिद्धान्त इत्यादि घमंविचारों के 

द्वारा प्रभावित हुए थे -जिनहें बाबिली प्रभाव से प्राप्त किया था । फिर इस्लाम, यहूदी और 

ईसाई दोनों घमाँ से प्रभावित हुआ था। यदि जतीन्द्र मोहुन चटर्जी के मत को प्रश्रय दिया 
` जाय; तो इस्लाम का साक्षात्‌ प्रभाव इसी पारसी घमं के द्वारा सम्पन्न हुआ था! ! अतः 

पारसी धर्म को पैगम्बरी घमां में बहुत बड़ा स्थान-दिया जायगा । चटर्जी के अनुसार पारसी _ 
` चर्म का साक्षात्‌ प्रभाव सिख धमं में भी देखा जाता है। दोनों में गृहस्थ जीवन को अनिवार्य 
_ लोओ समझो जाता है और दोनों में एकेखरवाद पाया जाता है।. ' 

ईरानो और भारतीय आयं 


ईरान और आर्य, दोनों शब्द लगभग एक ही भाषा के-दो रूप हैं और वास्तव में. इन 


१. Jatindra Mohan Chatterjee, The Ethical Conceptions of the 69109 
90771099, 1934. यह पुस्तक अभी भी पठनीय है । पारसी घमं को पैगम्बरी कह 
जायगा क्योंकि जरायुस्त्र ने अपने को अहूरमज्दा का पैगम्बर माना था। ( देखें, ५- रे 
Dhalla, History of Zoroastrianism, N. Y., 1938, pp. 17-26 ) | 
पारसी धमं को समझने के लिये देखें, The Equipment of an Iranist byl. 7. 8. 
Taraporewala, Visya-Bharati Quartly 1929, 1 930. | 
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दोनों जातियों में घनिष्ठ सम्बन्ध है । वास्तव में ये दो जातिया ईरान देश में एक-साथ रहती 
थीं और दोनों के देवता लगभग एक ही थे और इनकी धमंपुस्तक भी एक ही थी । 

पारसियो की प्राचीन घर्म-पुस्तक को गाथा और फिर इसे ज़ेन्दावंस्ता भी कहते हैं । 
जेन्द से अर्थ टीका' का है और 'अवेस्ता' भाषा का नाम है। जब अवेस्ता भाषा पारसियों को 
कठिन प्रतीत होने लगी, तब उन्होंने अवेस्ता के स्थान पर पहलवी भाषा को काम में लाने 
लगे । यह पहलवी.भाषा फारसी का आदि रूप है, इसका सम्बन्ध इब्रानी तथा अरबी से 
बहुत नजदीक हैँ । पर प्रश्न है कि अवेस्ता को कैसे समझा जाय ? 
फ्रेंच और जर्मन अभिसन्धित्सुओं ने खोज करते-करते पाया कि इसका सम्बन्ध वैदिक 
संस्कृत के साथ अतिघनिष्ठ है और पाणिनी के व्याकरण के आधार पर इस अवेस्ता को स्पष्ट 
किया जा सकता है” । यदि ऋग्वंदिक भौर अवेस्ता की भाषा एक ही है तो पारसी ( ईरानी ) 

“और भारतीय ऋग्वैदिक आयं एक ही जाति के रहे होंगे । 

द्वितीय हिताई के राजा सुबिलूळियम और मित्तनी राजा मत्तीवाज्ञा के बीच एक सन्धि 
लगभग ई० पू० १६०० में हुई । जिस सन्धि को बनाये रखने के लिए इन्द्र, वरुण, मित्रः 
और नासत्य देवों को साक्षी बनाया गया था। पर ये चारों देव ऋग्वैदिक हैं । इससे स्पष्ट 
हो जाता है कि ईरानी धर्मदेवता और ऋग्वैदिक देवता एक ही थे और इनका धमं भी 
लगभग एक ही था | 

जव ईरानियों और ऋग्वैदिक आर्यो की भाषा और घमं एक ही थे तो इनके बीच 
विरोध क्यों हो गया ? यह अटकल का विषय है । दोनों के बीच विरोध का कारण घामिकः 
विवाद हो सकता हैं । 

पहली बात है कि ईरानी ( पारसी ) अहुर मज्दा को परम आराघ्य समझते हँ“ और 
भारतीय आयो में धीरेःघीरे कालगति में असुर बरुण ( जिसे अहूर मउदा ) की पूजा कम हो 
गयी ओर वरुण का स्थान भी नग्न हो गया । इसी प्रकार 'असुर' और “देव” का पारस्परिक 
विरोध का सम्बन्ध देखा जाता है । प्राचीन ऋग्वैदिक देव इन्द्र, वरुण को असुर कहा गया है; 
पर कालगति में भारतीय आयौँ ने 'अमुरों' और 'ेवों' के बीच. संघष की बात कही हू 
और असुरों को देवताओं का शत्रु माना है। ठीक इसके विपरीत ज़ेन्दावेस्ता में 'देव' को 
शैतानी शक्ति समझा गया है और इन्द्र” को शैतान माना गया है । 


१. ऐसा प्रतीत होता है क्रि ईरान देश का सम्वन्ध अरब देश, एशिया माइनर, मित्त, यूनान, 
अरमेनिया, चीन तथा भारत के साथ धनिष्ठथा। इसलिए ईरान के पूर्ण इतिहास 
सभ्यता, संस्कृति, धमं तथा भाषा के लिए अनेक भाषाओं और संस्क्ृतियों का अध्ययन 
करना आवश्यक है । देखें 1. 7. 5. Taraporewala, The Egupment of an 
Iranist Visva-Bharti Quarterly, 1929-1930. 

२. देखें Introduction to Sacred Book of The East Vol. IV by James Dar: 
९९९९. दरमेस्टेटर ने .अहर मज़्दा को वरुण” का ही रूप माना है । 'मज्दा' और - 
“मेघ दोनों को एक ही शब्द समझा गया है । 

हे. Martin Haug, Essays onthe Sacred Language, Writings and 


Religion of the Parsis, 1883, P. 16 
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फिरं इनके घार्भिक व्यवहार में भी देखा जाता हुँ। पारसियों के बी जराथूस्त्रा ने 
एक ही ईश्वर की पूजा को वैध ठहराया और पशुबरि और अनेकेश्वरबाद तथा मूर्तिपूजा को 
निषिद्ध -घर्म कहा हैँ। पर इसके/विपरत भारतीये आर्या म अनेकेश्वरवाद ओर मूतिपूजा 
भी देखी जातो है” 

अतः, सम्भवतः ईरान देश को प्राचोन जाति एक हा आपंजाति थी और ब्राद म 
धॉमिफ कलह के कारण उनकी एक टुंकडी भारत में आकर वस गर्वा । र इससे यह भी 
स्पष्ट हो जाता है कि प्राचीन ईरानी घर्म का प्रभाव नवीमूछक और *गरतोय वैदिक धर्म पर 
बहुतः पड़ा है । कहा जा सकता है कि ज़रापूस्त्रा नत्रभूछेक थम का आदि नबी थ्रा और 
पारसियों ते नबीमूलक धर्म तथा घाभिक असहिष्णुता का शुरूआत किया था, जो सेमेटिक 
का में आज भो पाया । डे 


1422 घर्मे जिसे जरास्थूत्रा ने प्रचारा वह शुद्ध एकेश्वरवाद ही था । कुछ उद्धृत 
कथनों के द्वारा इस मत की पष्टिकी जा सकती हे. । 
वही जिसका नाम अहुर मज्दा है, मैं अपने कर्मो के द्वारा केवल उसी को उपासना 


करता हूं ( गाथा ४५-१० ) 
“मैं केवल तुझ ही को सर्वश्रेष्ठ समझता हूँ और अन्य सभी ( अस्तिस्वों ) को अपने मन 
से हटा देता हूँ, ' ( गाथा ४४-११ ) 


तुझ एक को छोड़कर मैं अन्य किसी को भी ( अपना ) संरक्षक नहीं मानता हूँ , 

( गाथा २९-१ तथा गाथा ३४-७ ) 

सन्‌. १८४३ में जॉन विलसन ने ईश्वर के गुणों का बखान किया है, जिसे उस समय 
के पारसियों. के मुख्य पुजारी ईदल दारू ने बताया था। 

'दोनों लोकों का सृष्टिकर्ता ईस्वर पवित्र और महिमापूणं है । उसका अपना कोई रूप 
नहीं है और न कोई उसके समतुल्य है । उसने सभीः सत्ताओं की सृष्टि की है और वह 
उनका आधार है । 
वह सर्वज्ञ और न्यायी है और सवंथा स्तुत्य और सेवाओं का अधिकारी है । वह संदा 
एक रूप बना रहता है । 
मानव उसे अपनी समझ की ज्योति तथा ज्ञान के आधार पर .खोज कर सकते हैं । 
हम उसके प्रभाव को सतत्‌ अनुभूत करते हैं और उसके अद्भुत आइचयंपूर्ण कर्मों को 
भी निरीक्षित करते हुँ 


१. J. M. Chatterjee, The Ethical Concepions of the Gathas, pp. 196- 
205, 498-499 


२. J.M Chatterjee, Ibid, PP. 92-93 प्र उद्धृत कथ॒नों के आघार पर । 
३. John Wilson, The Parsi Religion, Bombay, 1843, p. 107 
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इस परभ ईश्वर का प्रतोक अग्नि है, अर्थात्‌ तेज, ज्योति तथा दिव्मज्योति। इस 


प्रतीक को वैदिक अग्नि-रजा से मर्वथा भिन्न समझना चाहिये । यह अग्नि पावक 
(धक ) के अर्थ में प्रयुक्त किया गया है । 


पारमिवों का जहूर-मञ्दा का सम्पन्ध साक्षाई॑ जीवों के साथ होता है और इसका 
` सम्बन्ध जाति विशेष के साथ नहीं होता है । प्रायः यहुदियों के 'महोवा' का सम्बन्ध यहुदी 
जाति के साथ माना गया है । यह ठोक हँ कि निर्वा से लौट आने पर यड़दियों में विश्वास 
'जगने लगा है कि प्रत्येक व्यक्ति को उतके किये के अनुसार स्त्रगं या नरक प्राप्त होगा । अतः - 
एरमियों के अनुसार प्रत्येक व्यक्ति को ईव्वर ने स्त्रतन्त्र सृष्ट क्रिया है और वह अपने सभी 
कामों के लिये उत्तरदायी समझा जायमा ! 
उपरोक्त उद्धरण से स्पष्ट हो जाता है कि ईदल दारू ने ईश्वर ( अहुर मज्दा ) को 


धर्म और आचार, दोनों का घाम समझा हुँ । इस खूप में अहुर मज्दा के स्वरूप को इस प्रकार 
वणित किया गया हैं? । 


१. अहुर मज्दा एक, स्ंज्ञ और शुभ है । 
_ २. अहुर मज्दा बलि नहीं, वरन्‌ हृदय की भक्ति चाहता है। 
"३° अहुर मउ्दा में किसी प्रकार की अपूर्णंता एवं अंशुभ नहीं पाया जाता है । यहाँ 
रामानुज और प्राचीन काल के जराथु्त्रा के धर्मोपदेश एक-दूसरे से मिल जाते हैं । 
„2४. अहुर मज्दा सभी व्यक्तियों में इच्छा-स्वातंत्र्य का दान देते हैं जिसके कारण प्रत्येक 
ब्यक्ति अपने कर्मों का उत्तरदायी ठहराया जायगा। 
“५. अशुभ की सत्ता को स्वीकार करने पर पारसी का कत्तव्य हो जाता है कि वह 
अशुभ का सामना करे और उसे दूर करने का प्रयास करे । 
५.६: पारसी को दृढ विश्वास है कि अन्त में अशुभ की पराजय होगी और शुभ की 
ही जय होगी । 
७ पारसी का यह भी विश्वास है कि धर्मी अन्त में आशिषों के पात्र होंगे और 
अघमियों का अन्त हो . जायगा । पारसी घमं में अनन्त नरक! के होने की बात नहीं 
बतायी जाती है" । 


_ नैठ्रिकद्वैतवाद अथवा अशुभ की समस्या ` 


चैकि पारसी घमं में नैतिकता पर बहुत बल दिया गया है, इसलिये व्यावहारिक जीवन 
में जराधुस्त्रा को अशुभ की वास्तविकता को भी मानना पड़ा है । जराथूस्त्रा मानते हैं कि अनेक 
दुःख मानवों को उनके किये कमं का भुगतान होता है, पर इनके अतिरिक्त ऐसा भी आभासिंत 


१. H. 0. Bhattacharya, Ibid, P: 434 
२. प्र. 0. Bhaftacharya,- 100, ?. 446. इसके विपरीत M. N. 10091 ने 
(History of Zoroastrianism ), PP: 106-107 में बताया है कि पारसी धमे में 
. 'नरक के अस्तित्व को स्वीकारा गया हें । D॥4।।8 स्वयं विद्वान पारसी पुजारी हुँ। 
इसलिए नरक की वास्तविकता को भी स्वीकारना होगा । पर अन्तिम रूप में ( पुनरुद्धार ) 
सवंसुधार होने के बाद नारकीय वास का भी अन्त हो जायगा । 
CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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होता है कि एक ऐसी सत्ता है जो अहुर मज्दा के शुभ कार्य में बाधा पहुँचाती है। अतः, 
नैतिक जीवन की अनुभूति के आधार पर व्यावहारिक रूप से अहुर मड्दा के साथ अर्हारमन 
के अस्तित्व को भी स्वीकारा गया हैं। इसलिये नैतिक अनुभव की दृष्टि के अनुसार पारसी धर्म 
में द्वैतवाद ( ५०917511 ) दिखाई देता है । इस अहरिमन को अँग्र मैत्यु भी कहा गया है । इस 
अहरिमन को यहूदी और ईसाई घर्म में शैतान और इस्लाम में 'इवलीस' कहा गया हैं । इस 
अहरिमन के स्वरूप को इस प्रकार बित किया जा सकता है । 
'अहरिमन ईश्वर का विरोधी, मानवों का शत्रु, झूठ का रचयिता, धोखेबाज एवं 
विश्वासघाती, राक्षसों का सरदार और नरक का स्वामी है ।' 
यह ठोक है कि जराथुस्त्रा ने आन्तरिक वासनाओं को मानव का शत्रु माना हैं, पर 
अशुभ की व्यावहारिक वास्तविकता भी स्वीकार की हैं। युंग के अनुसार बुराई वास्तव में 
मानव में रहती है, पर मानव के लिए इस बात को स्वीकार करना दु'खमय प्रतीत होता है । 
“इसलिये प्रायः मानव अपने मन की बुराइयों पर विजय प्राप्त करने के लिये वे उनका 
( बुराइयों का ) बाह्यारोपण कर देते हँ । अतः जिसे अहरिमन कहा गया है वह वास्तव में 
मानव में अन्तरनिहित कुत्सित भावनायें ही हैं जो शुभ अहूर मज्दा के आदेश को पालन करने में 
रोड़े अंटकाती रहती हैँ । ठीक इसके विपरीत भारतीय परम्परा हैं जिसके अनुसार तृष्णा ही 
मानव की सबसे बड़ी बाघा है जिसके कारण मानव अपना मोक्ष नहीं प्राप्त कर सकता है । 
अतः भारतीय परम्परा के अनुसार, मानव को अपनी साधना के आधार पर आन्तरिक तृष्णा 
और उसके वासस्थान 'अहंभांव” को हटाने पर ही मोक्ष प्राप्त हो सकता है । 
यह ठोक है कि नैतिक जीवन पर ध्यान देने से अशुभ की वास्तविकता स्पष्ट हो जाती 
है। पर पारसी धर्म में अहुर मज्दा और अहरिमन के हत को अन्तिम तत्त्व नहीं स्वीकारना 
चाहिये, क्योंकि अन्त में अहरिमन का विलयन हो जाता है। जिस प्रकार भारतीय घमंदर्शन 
में अज्ञान की व्यावहारिक वास्तविकता मान ली जाती है, पर इसे सान्त माना जाता है, 
ठीक उसी प्रकार अशुभ की व्यावहारिक वास्तविकता पायी जाती है, पर इसे अन्तिम सत्ता 
नहीं स्वीकारा गया हैं, वर्योकि अहरिमन के विनाश और अहूर मज्दा की अन्तिम विजय की 
बात कही गयी है। इसलिये अन्त में अहुर मज्दा की अन्तिम, अनन्त, नित्य, स्वयम्भू ( खुदा 
अर्थात्‌ जो खुद से हो ) सत्ता ही स्वीकारी गयी हैं। अतः, पारसी घमं दास्तव में एकेश्वर 
वादी ही है । 
पारसी घमं के अनुसार शुभ प्राप्ति का विषय है और अशुभ के साथ संघर्ष करके ही 
उसे प्राप्त किया जा सकता है । उदा०--्राक्ृतिक अशुभ में बाढ़,.सूखा, भूकम्प इत्यादि गिने 
जाते हैं। इन्हें मानव को महर मउदा की मदद से विजित किया जा सकता है ठीक इसी 
प्रकार बुद्ध भगवान्‌ ने मानव जीवन के दुःख को “जरा-मरण' की संज्ञा दी है। इस.भशुभ 
को मान5 अपनी बुद्धि के द्वारा जित कर सकता है । इसी प्रकार सामाजिक और राजनैतिक 
समस्‍यायें है जिनके साथ भी सच्चे पारसी को युद्ध करना है । अतः, अशुभ के साथ संघर्षकर 
अहुर मज्दा में आस्था रखकर अशुभ पर विजय प्राप्त करना घमंयुद्ध माना गया है" । :इस 


त त म 
1. M. N. Daalla History of -Zoroastrianism, ०. ए. Press, Newyork, 


1938, chap. 5. H. D. Bhattacharya, Ibid,.p. 
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रूप में अशुभ की समस्या पारसी के लिये जीवन की चुनौती है और उसका ( अहुर मज्दा 
अशुभ को पराजित करने में उसका सहकर्मी और सहायक है । 


यद्यपि अहूर मज्दा एकदम शुद्ध, पवित्र और शुभ है, तो भी सीमित सत्ता को सृष्ट 
करने में सीमित को कभी भी पूर्ण नहीं बनाया जाता हैं। लाइबनित्स का यह कथन पारसी 
घर्म की अशुभ-समस्या में लागू किया जा सकता है। ईश्वर ने मानव को स्वतन्त्र इच्छा का 


दान दिया है ताकि वह ईइवर की आज्ञाओं का पालन करे | केवल ईश्वर में भक्ति और उस ' 


पर पूरा भरोसा रखकर ही मानव स्वगं का अधिकारी हो सकता है । अतः, अशुभ सृष्टि का 
अनिवार्यतः प्रतिफल ( ७४ ०५५० ) कहा जा सकता है । पर यह अनावश्यक भी नहीं है 
क्‍योंकि अशुभ को विजित कर मानव अपने को स्तरगं का अधिकारी बना सकता है । 


जसा पहले ही कहा जा चुका हैं कि पारसी धमं के अनुसार मानव की आन्तरिक 
वासनायें ही उसकी असली दुश्मन हूँ । इसलिये मानव को मनसा ( हुमता ), वाचा ( हुख्ता ): 
और कमंणा ( ह्वरर्ता ) शुद्ध होना चाहिये । इसी आत्मविजय की बात भारतीय धर्मों में और 
ईसा के पहाड़ी उपदेश में देखी जाती है । दूसरी बात है कि अहरिमन को अन्त में हार जाना 
अवश्यस्भावी है । इसलिये पारसी कभी भी हतोत्साह नहीं होता है। अतः, पारसी जानता 
है कि अहूर मज्दा ही एक मात्र. सत्य सत्ता है जिसकी विजय होगी और अहरिमान का अन्त 
में विनाश होगा। इसलिये द्वैतवाद प्रारम्भिक स्थिति है और एकेखरवाद अन्तिम रूप से 
सत्य है । इसलिये अन्तिम-रूप में पारसी ध्म को एकेश्वरवादी ही कहा जायगा । 


जगत्‌-विच्रार” 
छ जगत वित्रार | 

नबीमूलक धर्मों के अनुसार यह जगत्‌ ईश्वर की सृष्टि है। चूंकि अहुर मज्दा शुभ 
सृष्टिकर्ता है, इसलिये उसने इस शुभ जगत्‌ की रचना की है। यदि मानव अहुर मज्दा की 


भाज्ञाओं का पालन करे तो वह पायेगा कि यह जगत्‌ मानव कल्याण के लिए बनाया गया है 
जिसमें निवासकर अपने को सुखी बना सकता है। 


यह जगत्‌ ईश्वर. की 'रचना है और सभी स्थलों पर इसकी घटनाएँ नियमों के अनुसार 


घटित होती रहती हैं । सूर्यं. और चाँद और नदियाँ नियमों का पालन करते हँ । इस नियम को 


भश-आसु कहा गया है जिसे वेदों में 'ऋत' की संज्ञा दी गई है। अश या आसु जागतिक 
और नैतिक नियमों को कहा जाता है जिनका कोई उल्लङ्घन नहीं कर सकता है । पर पारमी 
धमं में 'अश' अधिक नैतिक नियमों का बोधक होता है । मदि जगत्‌ का संचालन नैतिक नियमों 
के अनुसार होता है तो जगत्‌ में अशुभ घटनाएँ क्यों ? क्यों सूखा, बाढ़, संक्रामक रोग इत्यादि 
घटित होते रहते हैं । 

पहली बात तो यह हूँ कि मानव इस विश्व में दिये गये नियमों को जानने का पूरा 
भयास नहीं करता है । अपनी अनभिज्ञता के कारण मानव को प्राकृतिक घटनाओं से दुःख 
झेळना पड़ता है। फिर अहुर मज्दा ने . मानव को. इच्छा-स्वातन्त््य दिया है कि बह झैतानी 
ताक़तों का मुकाबलो करे और अहूर- मज्दा की दी आज्ञाओं का पालन करे। यदि मानव 


` ईदवर के साथ अशुभ को हटाने में भहूर मञ्दा की मदद नहीं करता हुँ तो उसे अशुभ में 
तु० १० CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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पड़ जाना पड़ता है। पर सवंशक्तिमान, पवित्र अहुर मज्दा के ढारा रचित जगत्‌ में अशुभ - 
आया ही कहाँ से ? 
इस जगत्‌ में अहरिमन ( अंग्र मैन्यु ) के द्वारा प्राकृतिक अशुभ और मानव में अनैतिक 
विचार उत्पन्न होते हैँ । फिर मानव स्वयं सीमित जीव है और सभी प्राकृतिक नियमों को न 
जानने के कारण मानव अज्ञानवश अथवा अपनी वासनाओं के कारण मानव जगत्‌ म रहकर 
दुःखित हो जाता है। पर ईश्वर ने मानव को बुद्धि दी है, नबी जराथूस्त्रा के द्वारा अहूर 
मज्दा की आज्ञाओं को पालन करने के लिये बताया हैं यदि अपनी बुद्धि के द्वारा मानव 
प्राकृतिक नियमों को जानकर, अपनी कुवासनाओं को अपने वश में करे तो वह जगत्‌ में 
आनन्द के साथ, दीघंजीवी, अनेक सन्तानों को उत्सन्न कर इस संसार में सुखी हो सकता है । 
पारसी धर्म के अनुसार यह जगत्‌ मानव का कर्मकषेत्र हैं जो जगत्‌ नियमों से संचालित 
होता है । इसके नियमों को जानना मानव का आवश्यक उद्देश्य हो जाता है । अतः, सभी 
नबीमूलक धर्मों के अनुसार विज्ञान का प्रचार-प्रसार करना, उसे मानव के हित के छिये इन 
नियमों के अनुसार तकनीकी को 'बढ़ाना ईश्वरीय इच्छा है। अतः, विज्ञान धमं का विरोधी 
नहीं, वरन्‌ धम॑-संगत मानव व्यापार है। पारसी यह भी जानता हु कि अहुर मज्दा की 
शरणागति प्राकर; विज्ञान-तकनीकी के हारा दह अहरिमन की शक्ति को विनष्ट कर सकता 
है । वह जानता ही है कि एक न एक दिन अहरिमन ( अंग्र मैन्यु ) परास्त होगा और अहुर 
मज्दा की अन्तिम उिजय होगी । इस विचार के कारण पारसी आशावादी, वैज्ञानिक होकर 
उद्योग, तकनीकी और विज्ञान का प्रतिपोषक होता है । 
-जीव-विचार अथवा मानव-विचार - 
अहुर मज्दा ने इस जगत्‌ की सृष्टि की है और इसका संचालन नियमों के अनुसार 
होता है । अहुर का उद्देश्य इससे परिलक्षित होता है कि वह चाहता है कि मानव प्रकृति 
का अध्ययन करके उसमें निहित नियमों का ज्ञान प्राप्त करें ताकि इस ज्ञान के आधार पर 
. वे प्राकृतिक घटनाओं का पुव-कथन करके अन्त में उस पर आधिपत्य जमा लें । वह इस 
जगत्‌ में मानव को सृष्ट किया है और अपनी आत्मा उसमें दी है और फिर उसको इच्छा- 
स्वातन्त्रय दिया है । 
कुछ ऐसे पाश्चात्य विचारक हैं जो सोचते हैं कि सर्वशक्तिमान और सर्वज्ञ ईस्वर को 
शोभा नहीं लगता है कि वह मानव को स्वतन्त्र इच्छा देकर उसको जगत्‌ में भेंजे । 
यदि ईदवर सर्वज्ञ हैं तो. उसे जानना चाहिये था कि मानव अपनी इच्छा का दुरुपयोग 
करेगा, और यदि वह दयालु है तो उसे पापयोग्य मानव की सृष्टि करनी ही नहीं 
चाहिये थी । 
इसलिये या तो ईश्वर सवंज्ञ नहीं है, या पूर्णतया दयालु नहीं है । 
इस उभयतोपाश का उत्तर कुरान में दिया गया है। ईक्वर ने स्वगंदूतों की भी 
आ हैं जो कभी भी बुराई नहीं कर सकते और जो सदंदा ईश्वर की आज्ञाओं कां पाठन 
करते हैं । जब ईस्वर ने स्वतन्त्र इच्छा देकर मानव की सृष्टि करनी चाही तो स्वगंदूततों नै 
ईदवर से कहा, 
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तु मानव को स्वतन्त्र इच्छा देकर क्यों रचना चाहता है । तु जानता है कि वे अपनी 
स्वतन्त्रता का दुरुपयोग करेंगे, खून करेंगे, व्यभिचार करेंगे, तेरी अवज्ञा करेंगे । हम स्वगंदूतों 
के रहते तुझे क्या पड़ी थी कि तू मानव की सृष्टि करना चाहता है? हम तेरी स्तुति 


करते, तेरी सभी आज्ञाओं का पालन करते, तो क्या तु अपने स्वगंदुतां की आज्ञाकारिता | 


से सन्तुष्ट नहीं हैं ? 


रः ईश्वर ने कहा कि तुम अपनी इच्छा को ईश्वर की इच्छा में ढालकर कुछ नहीं कर 
सकत हा । तुम यन्त्रवत्‌ हो, अपने से अधिक ऊँचाई तक नहीं पहुँच सकते हो । मानव 
म स्वतन्त्र इच्छा इसलिये दी गई है ताकि हजारों में दो-चार एसे अवश्य मानव होंगे जो 
अपनो स्त्रतन्त्र इच्छा को ईश्वर की इच्छा में अपित कर रवर्गदूतों से भी छपर उठकर 
ईस्वर के सादज्य अयता सहभागिता के योग्य बन सकेंगे । अतः, मानव-सृष्टि का परम उद्देश्य 


हैं कि मानव अहुर की आज्ञाओं का पालन करे और अहरिमन के नापाक इरादों को भंग 


करने के लिये ईश्वर का सहयोगी होकर अहरिमन को परारत करे । 


| यही कारण है कि अहुर ने मानव को इस जगत्‌ में भेजा हुं कि वह अपने नबी 
( पैग़म्बर ) जरायुस्त्रा के द्वारा दी गई ईश्वरीय आज्ञाओं का पालन करे । मानव अहरिमन 
को परास्त करने में ईश्वर का सहायक अथवा उसका सहकर्मी और सहगामी है । अहरिमन के 
हारा प्राकृतिक घटनाओं को विकृत करना, मानव को बहका कर बुरे रास्त पर चलाना तथा 
मानव की इच्छां को कुवासनाओं से दूषित कर देना इत्यादि सम्पन्न होता हे। जहाँ भी 
बुराइयाँ देखी जाती हैं, उन सब में अहरिमन का ही हाय होता है। अतः, प्राकृतिक 
` बुसइयाँ, सामाजिक अव्यवस्था तथा राजनीतिक अशुभ, इन सभी से संघर्ष करना एक पारसी 
का युद्ध-मं हैं। वह केवळ ईश्वर से प्रार्थना कर, उसकी स्तुति और उसकी भक्ति के ही 
बारा शक्ति प्राप्त कर -बुराइयों'का सामना कर उन पर विजय प्राप्त कर सकता है। अतः, 
पारमी सन्त योद्धा होता है और इसी सन्त योद्धा के आदर्श को सिख घमं में अपनाया गया है । 

पारसी के लिये गृहस्थ जीवन बहुमूल्य है क्योंकि गृहस्थ अपने के लिये और पुजारी 
के लिये जीविका का साधन इकट्ठा कर सकता है 1. इसलिये अपनी प्रार्थना में वह अहूर से 
यादना करता है कि वह स्वस्थ रहे, उसे शारीरिक , बल मिले, सन्तान प्राप्त हो और वह 
दीर्घायु हो । फिर वह यह भी चाहता है कि उसका मन और मस्तिष्क शुद्ध और पवित्र हो । 
अतः, स्पष्ट हो जाता है कि पारसी धर्म में मानव निःश्रेयस्‌ वही है जिसे ऋगवेद में पाया 
जाता है । अतः, ऋग्वैदिक आयं , और ईरानियों का किसी प्राचीन काल में एक होना स्पष्ट 
हो जाता है । इससे दूसरा निष्कर्ष भी स्पष्ट हो जाता है कि कर्म-संसार-ज्ञान-मोक्ष . का 
चतुष्पदी स्तम्भ भवैदिक है जिसे ब्राह्मणों ने अजीविकावाद, बौद्ध और जैन धर्मों से प्राप्त किया 
था। यह भी ध्यातव्य है कि.वैदिक ब्राह्मणों ने बिना गृहस्थ जीवन को प्राप्त किये हुए संन्यास 
के आदशं को नहीं स्वीकारा है । 

पारस्षियों में वर्गभेद अवशय था और उन्होंने पुजारी, योद्धा, किसान, शिल्पी इत्यादि 
का उल्लेख किया है और बताया है कि प्रत्येक वर्ग का उद्देश्य है कि वह मनसा, वाचा 
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हु दा गों ने उनका पथदर्शक हो । इस 
क्त बने और अन्य सभी लोगों के लिने उका ? ६ 
और कमंणा धार्मिक, व्यक्ति बने : क्षी पारसी धर्म में अन्तष्वंनित 


दृष्टि के अनुसार वेदान्ती स्वमृक्ति और बोधिसत्वों का आदश 
होता है । फिर यह ठीक है कि पारसी धर्म में वर्णभेद अथवा जातिभेद नहीं है और शूद्रो 


1 नहीं है च्यातव्य है कि पारसी पुजारी को दस्तूर कहते हैं । 
का भी कोई वर्ग नहीं है । परन्तु एक बात ह्‌ as 


न Mr ना कि बाहर 
निर्वाह के लिये कर सकता है । यहाँ भी ऋग्वैदिक परम्परा ल य मे 
से अनेक जातिया भारत में आई और बसी, पर उनम से किसी को भौ ब्राह्मण वण 
है ॐ क्षत्रिय, वैशय और शूद्र तक का स्थान दिया गया है, पर 
स्थान नहीं दिया गया है | उन्हें क्षत्रिय, वश्य न. ४ र कना 
ब्राह्मण का नहीं । केवल विश्वामित्र ही अकेले उदाहरण है ० अपवाद के रूप 2 
सकता है । अतः, ब्राह्मगन्श्रेष्ठता का आदर्श भी अवेस्ता-ऋग्वैदिक ही प्रतीत होता हूं । 
मानव को अन्तिम गति, न्‍्याय-दिवस,.स्वग॑-नरक त 
न भहूर मज्दा की आज्ञाओों का पालन करेंगे, उन्हे ज्योति में और पापियों को 
अन्धकार में प्रवेश करना होगा । अहुर मज्दा सभी मानवों की जाँच अग्नि-परीक्षा के द्वारा 
करेंगे । धामियों को आग से कुछ हानि न होगी और पापियों को अग्निपरीक्षा में बहुत कष्ट 
होने लगेगा । घमियों को स्वगं का वास मिलेगा जिसे शुभ मानसों का स्थान कहा जा सकता 
हैं यह आनन्द और शान्ति का धाम कहा जा सकता है । यहाँ शोक और दुःख का नाम भी 
नहीं रहता हैं और सुख की नित्यता पायी जाती है । अघामियों को नरक का वास दिया जाता 
है जहाँ भस्वादु भोजन, दुगं, कष्ट तथा अन्धकार छाया रहता हुं । क्या नरक का वास 
सवंदा बना रहेगा ? 
कहीं-कहीं पर नारकीय वास को नित्य भी माना गया है, पर अघिकांश स्थलों पर 
बताया गया है किं जब तक अन्तिम पुनरुद्धार ( ren०४a४०० ) न हो जाय तब तक ही 
नरक भी रहेगा । पर शुभ और अशुभ शक्तियों का अन्तिम संघर्ष होगा और उस अन्तिम 
लड़ाई में अहरिमान और उसके सभी समथंकों की पूरी हार हो जायगी । सभी अशुभ शक्तियों 
को आग से जला दिया जायगा ओर इसके साथ ही नरक का भी विनाश हो जायगा ! 
अतः, नारकीय वास का दुःख दीघंकालीन अवश्य कहा जायगा, पर इमे नित्य और शाश्वत 
नहीं माना जायगा । 
स्वर्ग और नरक के बीच अन्तवंत्ती स्थान की भी कल्पना की गग्री हैं। जिन व्यक्तियों 
का बिश्वास और आचरण पूर्ण नहीं होता है; उन्हें अन्तर्तरत्ती स्थान में रहकर अपना सुधार 
'करना-पड़ता है । इसे शोधन-स्थान ( 00:84 017 ) भी कहा जा सकता हैँ । अतः, पारसी 
घ॒र्मं आाशावादी हँ । इसके. अनुसार मानव दैहिक आत्मा है और मरणोत्तर जीवन में इस शरीर 
का अन्त हो जाता है और केवल शुद्ध आत्मा ही रहती है। यह आत्मा-विचार यूनानी दशत 
की शिला है । भारतीय आर्यों में भी गीता के अनुसार आत्मा अमर है | पर यहूदियों के 
अनुसार बिना देह के शुद्ध आत्मा नहीं पाई जाती है । यहूदी बिश्त्राम रखता है कि द्वियो 
में क्षीण देह के साथ मातव आत्मा ग्याय-दिवस के लिये जीवित रहता है। अतः, पार सियो 


के अनुसार आत्मा अमर है और देह नश्वर है, जेमा गीता का भी संदेश है। 
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फिर न्याय-दिवस के अवसर पर सभी मानवों को चिन्वत पुल से पार उतरना होगा । 
चर्मी आसानी से पार हो जायेंगे और अधर्मी नरक-कुण्ड में गिर जायेंगे जहाँ उन्हें यातना 
भोगनी पड़ेगी । स्वर्ग-नरक तथा न्याय-दिवस की बात यहुदी-ईसाई धर्मों में तथा इस्लाम में 
भी पाई जाती है । जिस प्रकार चिन्वत पुल की बात पारसी घमं में है, ठीक उसी प्रकार का 
उल्लेख अल-सीरत नामक पुल की बात इस्लाम में कही गई है । - इसलिये समझा जा सकता हुँ 
क्रि पारसी धमं का साक्षात्‌ प्रभाव यहूदी, ईसाई तथा इस्लाम धर्मों पर भी पड़ा हैं । 

यह व्यान योग्य बात है कि पारसी धर्म में नारकीय जीवन नित्य न होकर पुनरुद्धार 
दिवस तक ही सीमित कहा गया है । पर अन्य नबीमूलक घमो में नारकीय आवास सवंदा के 
लिये कहा गया । इससे स्पष्ट हो जाता है कि पारसी घमं आशावादी हैं। इसकी यह भी 
मान्यता है कि अन्तिम रूप में अहरिमन का विनाश होगा ओर अहुर मउ्दा की ही जीत होगी । 
अतः, अंतिम खूप में द्वैतवाद नहीं, वरन्‌ एकेस्वरवाद ही सत्य समझा जायगा । 


पारसी-घर्म तथा जन्य धर्म 
पारसी धमं और यहूदी धमं 


१. प्रारम्भ में यहूदी धर्म में अनेकेश्वरवाद की झलक देखी जाती है । उनका देवता 
यहोवा” या “याहवे' अनेक देवताओं. से एक था । 
२. यहोवा आँघी-तूफान से सन्बन्धित प्राकृतिक शक्ति का मात्र मानवीकरण कहा 
जा सकता हैं । द 

२. यहोवा की पूजा पशुबलि के द्वारा सम्पन्न की जाती थी | 

४. यहोवा यहुदियों के कुल का ही ईश्वर था जिसका . निवास-स्थान सनाई पर्वत 
था। इस रूप में यहोवा की पुजा सीमित देवता की पूजा कही जा सकती है तथा व्यापक 
अर्थ में इसे मूत्तिपूजा भी कहा जा सकता है। मूत्तिपूजा वह है जिसमें असीमित ईश्वर को 
सीमित बनाकर पूजित किया जाता है । 

५. यहूदियों को मरणोत्तर जीवन के सन्दर्भ में किसी प्रकार का निश्चित ज्ञान 
नहीं था । 

बाबिल देश में रहते के बाद यहुदियों के घमं में बहुत परिवतंनःआ गया" । 

निर्वासोत्तर यहूदी धमं का चित्र यशायह की पुस्तक में स्पष्ट दिखता हैं । इस चित्र के 
अनुसार 

१. एक ही परमेश्वर है जो महान्‌ और पवित्र है। अन्य देवता निष्प्राण और 
कस्तव में पूज्य नहीं हैं । 

` २. यह परमेश्वर संथा नैतिक शुभ का ही अभिलाषी है । वह पशुबलि से प्रसन्न 

नहीं होता, पर पश्चाताप और शुद्ध हृदय की ही चाहना रखता है। 

३. प्रत्येक व्यक्ति अपने ही कमं का उत्तरदायी होगा, न कि सम्पूर्ण कुल और जाति का। 


१. विशप मुल्टन के मत को 1. 14. ३४६०४००, 1010, 9. 132 में लिख दिया है । 
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विश्वास-वचन में आने लगे । £ 
स्वर्ण और नरक में भी विश्वास .हौने लगा । 


५. साथ ही साथ उन्हें स्व व्य. 
६. अन्त में यहूदियों के बीच एक उद्धार-कर्त्ता की भी आकांक्षा होने लगी, जिस 


प्रकार की शिक्षा जराथुरत्रा के सन्दे में थी, अर्थात्‌ जराथुस्त्रा के द्वारा पारसी लोगो की 
मध्यस्थता अहर मज़्दा के सामने की जायगी । 

सबसे बडा भेद यह था कि यहूदियों के ईश्वर का प्रारम्भ प्राकृतिक शक्ति ( आँधी- 

, बिजली की कड़क ) मानवीकरण मात्र था। पर अहूर मज़्दा की कल्पना शुद्ध रीति से 


आध्यात्मिक तथा अतोत महान्‌ व्यक्तित्वपूर्ण परमेश्वर की थी । वास्तव में धर्म के इतिहास में 


शुद्ध एकेश्व रवाद की भावना प्रथम वार केवल पारसी धमं में पायी जाती है और जरायुस्त्रा 
को प्रथम नबी अथवा पैगम्बर कहा जा सकता. है । 


पारसी और ईसाई धर्म सय 
पारसी और ईसाई, दोनों घर्मो' में बहुत अधिक समानता है । 
१. दोनों में एकेश्ववरवाद पाया जाता हे। 
२. दोनों में त्यायदिवस, पुनरुस्थान, स्व्ग-नरक में विश्वास पाया जाता है। 
३. दोनों धर्मों में त्राणकर्ता की आवश्यकता पायी जाती है। 
४. दोनों में नैतिकता के साथ समाज-सेवा पर बल दिया जाता हैं । 


भेद 

१. पारसी और ईसाई, इन दोनों धर्मों में मुक्तिमागं के सम्बन्ध में सबसे बड़ा भेद 
पाया जाता है । पारसी धमं में मुक्तिमागं के लिये पारसी कर्मकाण्डों में विश्वास तथा दान, 
पश्चात्ताप, तप तथा मित्रों द्वारा मध्यथता पर बरु दिया जाता है” । दान के पात्र पुजारी, कुत्ता 
तथा चिडियों को समझा जाता है । इसके विपरीत, ईसाई धमे के अनुसार. ईसा की उद्धारक, 
पापमोचक मृत्यु में दृढ़ विश्वास को मुक्ति का अनुपम साधन स्वीकारा जाता हैं । 

२. अहुर मज्दा मानवों से इतना अतीत है कि उसका पैगम्बर हो.सकता है, पर 
वह स्वयं मानव में अवतरित नहीं होता है । पर ईसाई घमं में ईसा को ईद्वर का अवतार 
माना गया है । ड. 

३. पारसी और ईसाई, दोनों घमां में पापियों को नारकीय-वास में दुःख भोगना 
पड़ता है, पर पारसी घमं में नरक का भी विनाश पुनरुद्धार-दिवस में हो जाता है। अतः 
पारसी धर्म में शुभ की अन्तिम विजय की कल्पना की जाती है । | 

४. ईसाई धम में संन्यास और मठवास को स्तुत्य .माना जाता है, पर पारसी धर्म में 

Cr i गृहस्थ के शुद्ध जीवन से ही पारसी को मुक्ति मिल सकती है 1 
ऋग्वैदिक घम भीर पारसी धमं - 
१. तेळ-एल-अमर्णा 526 (7 लमक छेख $ तह से स्पष्ट हो जाता है कि ई० पू० पनद्रहवों सताब्दी तक 
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इरानिथों में भी इन्द्र-वरुण-आरिविन के समान देवता पूजित होते थे । फिर गाथा और ऋग्वैदिक 
भाषा में घर्म सम्बन्धी पारिभाषिक शब्द लगभग एक समान ही हैं। 

२. पारसी घर्म और ऋग्वैदिक, दोनों धर्मों में स्वगंप्रासि को जीवन का निःश्रेयस 
स्वीकार किया गया हैँ । 

३. दोनों धर्मों में गाहंस्थ्य जीवन पर बल दिया गया है और प्रारम्भ में ऋग्वैदिक घमं 
में भी संन्यास और मोक्ष की बात नहीं कही गयी है। 

४. दोनों घर्मो में आशावाद का सन्देश है क्योंकि स्वगं में सभी को पितरों के सात्र 
मिलने की चर्चा की गयी है और सभी की इच्छा की पूर्ति स्वीकारी गयी है । इस संसार को 
दोनों में सूखमय माना गया है और पुत्र, घन-धान्य, दीर्घायुपन, शत्रु विजय की कामंना-पूति के 
लिए देवों की आराघना को गयी है । तब अंतर ? 

१. सर्वप्रथम, ईरानी-पारसी देव-विरोधी हो गये, उन्हें पशुत्रलि क्रूरता माळूम देने ' 
लगी । इसके विपरीत ऋग्वैदिक आर्य देव-पुजारी थे और पशुबलि के आधार पर स्वगंप्रासि 
की कामना रखते थे । 


२. पारसी घमं शुद्ध एकेश्वरवादी था जिसकी तुलना में क्रग्बैदिक घमं अनेकेश्वरवादी 
था और अधिक से अधिक हेनोथोस्टिक था ( जिसमें एक-एक करके पूजा के समय किसी एक 
देवता को 'एकेइवर' संज्ञा दी जाती थी ) बाद में चलकर विकल्पेशवरवाद ने (Henotheism) 
हिन्दू घमं में एकत्ववाद अथवा अद्वैतवाद का खूप धारण कर लिंबा । पर पारसी धम में 
“आज तक एक व्यक्तित्वपू्ण ईश्वर की उपासना जारी हूं । 


३. प्रायः ऋग्वैदिक धर्मं में देवताओं को प्राकृतिक शक्तियों का मानवीकरण के रूप 
में माना जाता है। पर जरायुस्त्र का ईश्वर ( अहुर मज्दा ) प्रारम्भ से ही आध्यात्मिक 
स्वीकारा गया है । सम्भवतः, इस प्रकार शुद्ध आध्यात्मिक ईश्वरवाद धमं के इतिहास में सबसे 
प्राचीन एकेश्वरवाद समझा जायगा । 

४. प्रारम्भ में ऋग्वैदिक और पारसी, दोनों धमां में मूत्तियों ( प्रतिमाओं, 91826 ) 
की पूजा नहीं होती थी । पर प्रचलित हिन्दू घमं में शिव भगवान्‌, विष्णु, इत्यादि की पूजार्यो 
के फलस्वरूप ही प्रतिमा-पूजन की प्रथा चली है । सम्भवतः, भारतीय प्रतिमापूजा सिन्धुतट- 
सम्यता से प्रारम्भित कही जायगी -जिसे प्राग्बैदिक ही माना जाता है । 

ऋग्वैदिक औरं ईरानी, दोनों आयों के बीच अन्तर असुर और देव-पूजा, पशुबलि, 
नैतिकता तथा आध्यात्मिक ईश्वर के सन्दर्भ में था। पारसी न तथा 
आध्यात्मिक बहुत बल देते थे। इसको तुलना मे भारतीय आर्य अनकेश्व्रवाद, 
ला पर बल देतें थे। सम्भवतः, पारसी वरुण को इन्द्र की अपेक्षा अधिक 
पूज्य समझते थे, पर अपेक्षाकृत भारतीय आयं इन्द्र देवता को ही परम पुज्य मानते थे । बाद 
` में चलकर भारतीय आर्यो पर सिन्धुतट-सम्यता, आजीविकावाद, ज़ेन-बौद्ध धर्मों का बहुत 
प्रभाव पड़ा, जिसके फलस्वरूप प्रचलित हिन्दू घमं पारसी धर्म से .अनेक महत्त्वपूर्ण सिद्धान्तों में 
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प्रचलित हिन्दू धमं और पारसी धमं 

१. पारसी और ऋग्वैदिक, दोनों धर्मों में स्वंगंप्रापि को मानव का निःश्चेयस्‌ समझा 
गया है । पर प्रचलित हिन्दुत्व में क्म-संसार-ज्ञानं-मृक्ति के चतुष्पदी स्तम्भ को स्वीकारा जाता 
है । स्वर्ग-सुख को मुक्ति की तुलना में निम्नकोटिक समझा जाता है । फिर पारसी धर्म में 
आवागमन का सिद्धान्त नहीं है और न ब्रह्मज्ञान की बात कही गयी हुँ। 

२. पारसी और ऋग्वैदिक आयौँ में ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य का भेद पाया जाता 
हुँ । पर कालगति में प्रचलित हिन्दुत्व में ब्राह्मण को सर्वश्रेष्ठ स्वीकार कर लिया गया है और 
साथ ही शूट्रों के चतुर्थ वर्ण को निम्नकोटिक कहा गया हैं। इसकी तुलना में पारसी धमं में 
जाति भेद को नहीं स्वीकारा गया है । जहाँ जातिभेद की बात कही गयी है वहाँ क्षत्रियों को 
ही ब्राह्मण की तुलना में श्रेष्ट समझा गया है) । यह बात बुद्ध भंगवान्‌ की जातिविषयक 
संगोष्ठी में भी पायी जाती है । 


३. चूँकि पारसी घमं में स्वगंप्रासि को मानव का चरम लक्ष्य बताया गया हैं। फिर 
समाज सेवा भौर अशुभ के साथ संघर्ष कर शुभ के विजय की बात कही गयी है, इसलिए 
पारसी धर्म में संन्यास ( अर्थात्‌ संसार-विरक्ति ) की बात नहीं उठती है । परन्तु प्रचलित 
'हिन्दुख में संन्यास को भी स्थान दिया गया है । आश्रम-विचार में गाहँस्थ-जीवन की अवहेलना 
नहीं की गयी है । 

४. चूँकि प्रचरित हिन्दुत्व में मोक्ष को मानव की चरम गति कही गयो है, इसलिए 
संसार को हीन और तुच्छ कहा गया है । प्रायः इस मान्यता को निराशावाद समझा जाता. 
हुँ । पर चूँकि पारसी धमं में सांसारिक जीवन को विजयपूणं बनाने का सन्देश है, इसलिए इसे 
आशावादी घमं कहा जाता है । 


५. पारसी धमं प्रारम्भ से ही मृतिभञ्जक ( ¡००॥००।३५ ) रहा है और इस दिशा 
में यह युयुत्सी तथा संग्रामी एवं क्रान्तिकारी रहा है। साथ ही साथ अन्य धर्मों के प्रति 
असहिष्णु रहा है । यही कारण है कि पारसी धमं को अन्य सिमेंटिक धर्मों के साथ संघर्ष करना 
पड़ा है। आज भी ईरानी शीपा मुसलमान घर्म के लिए युद्धकारी ही कहे जायेंगे। इसकी 
तुलना में प्रचलित हिन्दुत्व में मूर्तिपूजा मान्य और प्रचारित मत है। 


६. पारसी घमं में पशुबलि का स्थान नहीं है । पर प्रचलित हिन्दुत्व में भी पशुबलि 
बहुत प्रचलित नहीं है, . पर अभी भी शक्ति-पूजा में पशुबलि का स्थान है । साथ ही साथ, 
आर्यसमाज कों. छोड़कर, हिन्दुत्व को अपने धर्म में लाने के लिए प्रचारक घमं (7115510721) 
नहीं कहा जा सकता है जसे पारसी, ईसाई, तथा इस्लाम धमं को कहा जा सकता है । पर 
हिन्दुत्व में समी घर्मो के प्रति सहिष्णुता को अपनाया गया है। यदि शंकर के अभेदमूलक 
सिद्धान्त को स्वीकारा जाय तो हिन्दु धमं में घमं-सहिष्णुता के साथ विश्‍वघमं-समन्वय का 
सिद्धान्त पाया जाता है जिसे हिन्दुत्व की विशत्र को सबसे बड़ी देन कहा जा सकता है । 


1. J. M. Chatterjee, 100 p. 511. 
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७. कमंवाद . के सिद्धान्त को पारसी धमं में स्वायत्त नहीं कहा जा सकता है | 
अजीविकावाद, जन और वौद्ध घमं में ही कमंत्राद प्रमुख हैं । पर गीता तथा रामानुज के धर्म- 
दर्शन में ईशवर-अनुग्रह पर भरोसा रखकर भक्त कसंवाद को विजित कर सकता हे । 


अन्त में स्वीकारना होगा कि पारसी धर्म का अध्ययन विश्व के धर्मों के लिये महत्त्वपूर्ण 
है क्योंकि सभी प्रकार के. घम, चाहे पैगम 


बरी या भारतीय, सभी'का श्रोतस्थान पारसी धर्म 
में फंया जाता है और इसका प्रभाव सभी धर्मों की शिक्षा और विकास में महत्त्वपूर्ण 
समझा जायगा । eT 

२ उपसंहार : पारसी धमं का शुद्ध. आध्यात्मिक ईदवरवाद इलाघनोय है । साथ हो साथ 
अशुभ के साथ संघर्ष करके सभी प्रकार के सामाजिक एवं राजनैतिक तथा प्राकृतिक अशुभ को 
विजित करने का सन्देश भी स्तुत्य है । पर क्या पारसी घर्म एकेश्वरवादी रहा है ? 

. १. सर्वप्रथम, पारसी एकेश्वरवाद तवाद में परिणत हो गया । फिर इसका सम्बन्ध 
स्पेन्टा मन्यु इत्यादि अनेक अन्तर्वरत्ती सत्ताओं से जोड़ दिया गया हे । जिसके कारण इसका 
शुद्ध ईश्वरवाद दोषपूर्ण बन गया है। 

२. द्वितीय, किसी भी प्रकार का ईश्वरवाद विश्वषमं नहीं हो सकता है क्योंकि यह 
भेदमूलक होता है । पर युद्धकारी पारसी धमं को अन्य धर्मों के प्रति असहिष्णु होने के कारण 
संघर्ष और तनाव उत्पन्न करने वाला कहा जायगा । 


३. बाद में चलकर इसके कमंकाण्ड भी अन्धविश्वासपूर्ण बन गये हैं, जैसे जमीन के 
छेदों को बन्द करना क्योंकि उनसे शैतान नीचे से ऊपर आता है। १ 3 
पारसी घमं और इस्लाम 
१. दोनों पैगम्बरी घमं हैं और दोनों सृष्टि, एकेश्वर, स्वर्गं-1रक, न्याय-दिवस, 
पुनरुत्थान इत्यादि माना गया है । दोनों में अन्तिम परीक्षा पुल ( चिन्वत पारसी में और 
' अळ-सीरत इस्लाम में ) के पार करने के दारा होगी: | 
२. पाँच बार दैनिक नमाज पढ़ने में संभवतः पारसी धर्म का प्रभाव देखा गया है, . 


र्यां ६ से १० पूर्वाह्न, १०-३ दोपहर, . ३ से ६ सायंकाल, ६-१२ रात, १२ से ६ 
प्रातःकाल । 


ess SSS SS h ४ १० देखे 
1. John Wilson, ‘The Parsi Religion’ P. 381 में इसके पूर्ण विवरण को देखे । 
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यहूदी धर्म 


यहूदी धमं के लक्षण 5 कतिले 
सैमिटिक अथवा पैगम्बरी, ( नबीमुठक---2100710:0.) धर्म तीन हैँ, अर्थात्‌ यहुदी 
_घर्मे, ईसाई धर्म मौर-इस्लास..। वास्तव में यहूदी धमं से ईसाई घर्म निकला है और इन दोनों 
से इस्लाम की: स्थापना की गयी है । यहूदी धमं भी 2100 और यहूदियों की संख्या भी 

* अधिक नहीं है । पर ये दुनियाँ के सभी कोने में पाये जाते हैं और जहाँ भी ये पायें गये 


गत मसा को यहदी धर्म का संस्थापक गिना गया है । मूसा के ही द्वारा यहुदियों को तारेत 
वन्त ) दिया गया जिसमें उनके जीवन-संचालन के सभी नियम और आज्ञाय 
TDR ahha rs 


२. यहदी धमे शद्ध एकेश्वरवाद_( 201०६१९४७ ) कहा गया है» क्योंकि ईस्वर 
he ज किसी भी अन्य सत्ता को इश्व र-समकक्ष. हीं गया द्र | इस धर्म 
को छोड़कर इसमें किसी भी अन्य सत्ताको ईश्वर-समकक्ष नहीं माना गयाट २ 
में 


eS 


मृत्तिपूजा और अनेकइवरवाद ( 2010216:511 ) को अस्वीकारा गया है इम रूप में इम्‌ 


का यहूदियों को गर्व है.कि ईश्वर ने यहुदी जाति को चुन लिया है कि वे समस्त मानवजाति 
का आध्यात्मिक नेतृत्व करें, सभी को ईश्वर-ज्ञान से अवगत करायें और अन्या, जातियों के लिए 
आकाश-दीप ( ७९३०० 1६! ) के रूप में याजक बने रहें। इसलिए ये ईदवर के नाम पर 
अपने को प्रारम्भ से शहीद ( 7121६9?) करते रहे हैँ । प्रत्येक युग में यहुदियों को सताया- 
मारा गया है और वे समझते हैं कि बिना यहूदियों के बलिदान के न तो समस्त मानव-जातिं 
का कल्याण हो सकता है और न उन्हें ईश्वर का शुद्ध ज्ञान प्राप्त हो सकता है । र 
यह स्पष्ट है कि अधिक संख्या में किसी भी घमं में लोग स्वयं अपनी ही आहुति न 
चढ़ा सकते । इसलिए यहुदियों का विइवास है कि विश्वासियों की संख्या अल्प ही रहेगी 
( Only the remnants Will be saved ) । ये शेष विश्वासी ही प्रारम्भ में चुने गये हुँ! 
उदाहरणा, इन्ाहिम वैशम्बर अनेक मुतिपृजियो में चुन गये; बाद में मूसा नबी चुनें 7० 
फिर एछियाह नबी. भी चुने गये, इत्यादि |. 
7 ४८ यहुदियों का ईइवर इसे जगत्‌ का सृष्टिकर्ता है और वह इस सृष्टि SN 
बरन्‌ इसकी सभी घटनाओं पर - दृष्टि रखता है । अतः युहुदियो के लिये ईष्वर इतिहास 


CC-0.Panini Kenya Maha Vidyalaya 1. 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


घम १५५ 


घटना के हारा सिद्ध करता है कि उसने यहूदियों को चुन छिया है और उनके साय उसने 
पवित्र वाचा बाँची है कि वह उन्हें कभी छोड़ नहीं देगा । इस बात की पुष्टि एक ऐतिहासिक 
घटना द्वारा विशेष मानो गयी है । (यहुदी प्रारम्भ में मिश्चियों के दासत्व में दददे, फले-फले, 
पर दास होने के कारण वे सताये भी गये । ऐसी स्थिति में ईस्वर मे अपने सेवक मूसा द्वारा 
उन्हें मित्र देश से निकाला, स्वतन्त्र जाति बनाया और अपना करने के लिये उन्हें तौरेंत प्रदान 
किया । यहूदी लोगों ने भी इब्राहिम से लेकर अब तक खतना ( मुन्नत-C7c/१८।४०॥ ) 
की प्रथा को इस बात की गवाही देने के लिये अपनाया है कि वे एकमात्र ईरबर को पूजा 
करेंगे और उसके बताये हुए नियमों और उसकी आज्ञाओं का पालन करेंगे 1): 


चूँकि यहुदी ईश्वर के चुने हुए लोगों में बताये गये हैँ ताकि वे ईश्दर के जान से 
समस्त मानवजाति को .आलोकित करें, इसलिए ईश्वर उनपर कड़ी नजर भी रखता हूँ । 
जब-जब यहूदी अन्य देवी-देवताओं की पूजा करते और ईश्वर द्वारा ठहराये हुए नियमों 
और थाज्ञाओं का उलङ्कन करते हैं तब-तब उन्हें ईश्वर द्वारा कड़ा दंड मिला हू : उन्हें लड़ा 
इयों में हारना पड़ा है और यहां तक कि उन्हें दूसरे देशों में निर्वासित एवं नितर-वितर 
होकर रहना पड़ा है उन्हें बाबिळ देश में निर्वासित कर नेवुकदनजर ने रखा था और उनके 
पवित्र मंदिर को तहस-नहस कर दिया था | यह घटना भी यहुदियों के इतिहास में महत्वपूर्ण 
समझी नायगी । 

बाबिल में रहकर यरूगलेम के मन्दिर के ध्वस्त हो जाने पर उन्हें किसी अन्य प्रन्दिर 

का सहारा न मिला, तब यरूशलेम की {ओर अपना मुंह करके इन निर्वासित यहुदियों ने ईश्वर 
से प्राथंना करना सीखा । फिर जब अपने निर्वामन से लीटकर उन्होंने अपने देश में पुनर्वास 
किया तब फिर उन्होंने कभी मृति-पूजा नहीं. की, शुद्ध नैतिक आचरण को पहचाना और 
ईस्वर को न केवल यहूदियों का वरन्‌ समस्त जातियों का भी सवंग्ग्रापक ईश्वर मानने में वे 
समर्थं हुए । इसी कालसे ( ई० पू० ४४४ ) बहूदियों के अन्दर शुद्ध एकैद्वरवाद पाया 
जाता है जिसमें ईडर को पवित्र महान्‌ मानकर, बलि को छोड़कर, शुद्ध नैतिक आचरण द्वारा 
वे ईश्वर को पूजने लगे हैं । 

५. (यहूदी तीरेन ( ४०7३ ) को अपना पवित्र ग्रन्थ समझते हैं जिसमें लिखित और 
मौखिक दो प्रकार की बाते लिखी हुई है । रूड़िवादी लिखित तौरेत को ही. प्रामाणिक मानते 
हँ । पर तीरेत यहूदियों का जीवन है. जिससे ने ओतप्रोत कहे जा सकते हैं।। यहूदियों के 
“लिए तौरेतं पवित्र एवं घामिक परम्परा का सम्पूर्ण ग्रन्थ है। यह ईश्वर की वह आवाज है 

जो होरेब ( सैनाई-5९॥41 ) पर्वत से प्रारम्भ होकर समस्त विशव में ईश्वर को घोषणा 
करती है। जब तक मानब तौरेत के अनुसार जीवन-यापन करेगा, उसे भवभीति नहीं होगी । 
यह वह विशव का नकशाहै जिसके आधार पर ईस्वर ने सम्पूर्ण विव की रचना की है | 
यह विश्व का प्राण है और इसी को शरण. लेकर यहूदी बाबिल की बंधवाई को झेल्ने में 
समं हुए थे और जो आज भी उनका मार्गदर्शन करता है । 


_ सादियां ( सत्‌ ८८३-१४२ ) और मैमोनाइइस॒ ( सत ८८२-९४२ और मैमोनाइडस्‌ ( सन्‌ ११३५-१२०६.) यहदियों के 


«बढे दार्शनिक हुए है। महिस नीत दो गौर पमेत्ोत हैं 


ns 
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ह्न ) और परम्परा _( तालमुद-1917000_) । तालमुद में यहदियों की 
र बा गया है लम विधि (199), औषधि, विज्ञान, आरोग्यनियम 
: सभी सम्मिलित पाये जाते हैं! _ हु तिल 
क नन धर्म का उद्देश्य है कि वह विश्व-शान्ति का. और समस्त र 
ईस्वरवाद के शुद्ध सन्देश का प्रचार-प्रसार करे । _यहृदियों का ईश्वर इतिहास र आ 
अपनी प्रकाशना न्याय के दिनों तक करता रहगा और इसलिए यहुदियों Ss 
इब्राहिम इजहाक और याकूब का ईइवर है, जिन कुलपिताओं के साथ कोई ने flab 
बाँधी है। एकेद्वरवाद यहूदियों का मूल विश्वास है. जिसे वे अपनी सृष्टि के सभ 
परे और अतीत सर्वोच्च स्वतन्त्र इच्छामूलक मानते हैं ! 
(4029 और ( ०] ) है। ईश्वर को एक' नहीं 
$ मं ईश्वर अद्वैत, पवित्र और महान्‌ ( 10. एव 
पुकारा रल, योक ११ से संख्या का बोघ होता है और ईइवर को इस संख्या कके 
रूप में 'एक' नहीं कहा जा सकता । 
“एक कहों तो है नहीं, दो कहूँ तो गारि। 
ईश्वर को 'एक' कहने का तात्पर्यं है कि वह अनूठा, अनुपम है और न उसके समतुल्य 
अन्य कोई सत्ता है और न उसे छोड़कर अन्य कोई ईश्वर है । सभी अन्य सत्तायें सापेक्ष हैं 
और उस एक ईश्वर पर निर्भर रहती हैं । अतः ईश्वर को आदिसत्ता भी कहा जा सकता है, 
क्योंकि किसी भी अन्य सत्ता से उसे कुछ प्रास नहीं हो सकता: है । वह स्वनिर्भर और अपने म॑ 
सवंथा परिपूर्ण रहता है । 


A a 


बुद्ध रूप से काम में नहीं छाया जा सकता है । अतः ईश्वर के संदर्भ में उसके गुणों का संकेत 
करने के लिए सभी शब्द उपमामय कहे जा सकते हैं। इसलिए सादिया और मैमोनाइड्स की. 
उत्तियां बौद्ध और अद्वैत विचार से बहुत मेल खाती हैं। इस संदर्भ में मैमोनाइड्स की यह 
उक्ति कि हम जानते हैं कि ईश्वर है, पर नहीं जानते कि वह कया है, अर्थात्‌ सवर के अहित 
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का हमें ज्ञान है, पर उसके गुण का नहीं; इसे अनेक प्राच्य और पाइचात्य ईस्वरवादियों नै 
अपनाया हैं। यहूदियों का यह मत ईश्वर की महान्‌ पवित्रता का परिचायक है न कि किसी 
प्रकार के अज्ञेयवाद का । यहूदी इस बात पर बल देते हैं कि ईइवर में पूर्ण नैतिकता है । 
यहूदी अपने धमं के सन्दर्भ में कोरे तत्त्वमीमांसक नहों रहे हैँ । उनका धमं प्रकाशन 
का है क्योंकि इनके अनुसार दस आज्ञाओं को ईश्वर ने अपने हाथों से लिखा और अन्य 
विधियों और निषेधों को उनके पैगम्बर मूसा को बताया । दार्शनिक इस विषय पर चितन 
कर सकते हैं कि क्या ईश्वर से परे नैतिक मूल्यों का औचित्य है, या ईइवर के संकल्प पर 
अच्छे-बुरे का निर्धारण किया जाता हैं । यहुदियों के लिए ईश्वर धर्मी है और वह चाहता हे 


J नैतिक 


कि मानव भी ईश्वर के समान घर्मो बने] ईरतरर की पवित्रता' में नैतिक गुणों: को भी ध्वनि 
पायी जाती है, क्योंकि ईदवर की पवित्रता के ही द्वारा मानवों का परशुद्धिकरण होता है । - 
यहूदी घमं में ईश्वर के न्याय और दया, दोनों पर बल दिया जाता है। यदि बिना 
कारण के केवल न्याय पर बल दिया जाय तो भला कौन ईश्वर की महान्‌ पवित्रता के सामने 
ठहर सकता है ? सभी मानवों.को शाश्‍वत दंड का भागी रहना पड़ेंगा। इसलिये यद्रपि 
ईइवर पापियों को उनके बुरे काम के लिये उन्हें दंड देता है, तो भी पश्चात्ताप करने वाले 
पर वह सदा दया रखकर उन्हें सच्चे रास्ते पर चलाता रहता है । 
हमें मूल नहीं जाना चाहिये कि यहुदियों के लिये ईइवर इस संसार का सृष्टि करने- 
वाला है । अपनी ही मात्र शक्ति से ईश्वर ने शून्य से इस जगत्‌ की सृष्टि की है । उतने कहा, 
“उजाला हो” और उजाला हो गया । ईश्वर इस सृष्टि की रचनाकर इस संसार से अलग 
नहीं हो गया है । वे निमित्तेश्‍वरवादी ( 702५ ) नहीं हैं । यह बात यहुंदी धर्म में मानव- 
विचार से स्पष्ट हो जाती है । 
मानव-विचार 
ईइवर ने मानव को अपनी छवि में बनाया है। इसलिये यहूदियों के अनुसार -मावव- 
_ईदवर की सर्वोच्च और उत्तम सृष्टि है ।_ मानव के जीवन का चरम लक्ष्य है कि वह प्रत्येक 
स्थिति में ईद्वर की आज्ञाओं का पालन करे और उसमें अपनी सम्पूर्ण निष्ठा रखे। ईशर 
स्वयं न्याय और करुणा है, इसलिये ईदत्रर चाहता है कि मानत्र अपनी सम्पूर्ण शक्ति, मन 
और आत्मा से ईश्वर की आराधना करे । ईदबर चाहता है कि मानव नम्रतापुवंक न्याय और 
करुणा को आजीवन निभाये । त 
ईंदवर ने सृष्टि की रचना इसीलिये की है कि सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड में न्याय और करुणा के 
साथ ईश्वर के साम्राज्य की.स्थापना की जाय । ईश्वर का लक्ष्य है कि मानव उसी प्रकार का 
घर्मी और पत्रित्र बने जिस प्रकार स्वयं ईश्वर पवित्र महान्‌ है। वास्तव में ईशत्रर ने मानव 
को अपनी सम्पूर्ण सृष्टि पर अधिकार दिया है कि विस्त्र में ईश्वरीय साम्राज्य, पृथ्वी पर 
ईरवरीय लक्ष्य की पति तथा इस भूतल पर स्वगिक राज्य की स्थापना मानव के द्वरा प्रास की 
जाय । अतः-मानव ईस्वर के माथ उसका सहकर्मी ( €0%07८९ः ) है । 
. यहूदियों के अनुसार ईश्वर विशेषतया न्यायी है, क्योंकि करुणा बिना न्याय के मानव 


को पर्णंतया धर्मी और पबित्र बनाने में बाधक हो सकती हैं। चूँकि यहूदी घमं पूणंतया 
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प्रकाशना-चमं ( 7९।।४।०॥ 01 7०४०।६४।०० ) है, इसलिये यहूदियों के अनुसार ईश्वर ने मूसा 
द्वारा यहुदियां के माध्यम से मानव-जाति-के लिये-दस अज्ञाओं को दिया है, अर्थात्‌ ये 
ईक्दर्‌ के वचन हूँ 
“तं तेरा ईश्वर और प्रमु हूँ ।' 
तु मुझे छोड किसी अन्य देवता को ईश्वर न मानना ।' 
3 तु परमेश्वर का नाम व्यथं न लेना । 
४. तू विश्राम के दिन ( 9208! .) को पवित्र मानना । 
A अपने माता-पिता का आदर करना ताकि तू दीर्घायु हो । 
7 ६: तू .नर-हत्या न करना ]' ( अहिंसा ) 
न व्यभिचार त करना ।' ( ब्रह्मचर्यं ) 
८. तु चोरी न करना ।' ( अस्तेय ) 
९, “तु अपने पड़ोसी के विरुद्ध झुठो गवाही न दना ! (सत्य ) . 
१6, 'तु अपने पड़ोसी की किसी वस्तु की लालच न करना । ( अपरिग्रह ) 
इन आज्ञाओं के द्वारा ईश्वर को सर्वोपरि समझकर परिवार और समाज को स्थिर रखने 
का आदेश है । इन दस आज्ञाओं के द्वारा गीता में वाणित लोकसंग्रह की प्रतिध्वनि मिलती है 
फिर जैन धर्म के पञ्च महाव्रत की प्रतिध्वनि भी दस आज्ञाओं के अन्तिम पाँच आदेशों में 
परिलक्षित होती है । 
; यहूदियों के लिएं ईश्वर न केवल स्वगंदूतों तथा नबियों के द्वारा ही अपने लोगों पर 
अपने को प्रकाशित करता है, पर वह उनके ऐहिक जीवन की ऐतिहासिक घटनाओं के हारा 
अपने को प्रकाशित करता है। मित्र देश की गुलामी से निकाला जाना, .सिनाय पर्वत पर 
आदेशों को प्राप्त करना इत्यादि यहुदियों के लिए मुख्य घटनाएँ हैं । इसी प्रकार बाबिल देश में 
गुलाम होकर जाना भी ईश्वरीय दण्ड और कोप की घटना है । यही कारण है कि यहूदी 
अपने को ईश्वर द्वारा चुनी जाति समझते हैं । 
बाविल देश की दासता में रहकर यहूदियों ने ईश्वर का विशेष ज्ञान प्रास किया । उन्ह 
एक परमेश्वर का आभास हुमा और उन्हें प्रतीत हुआ कि ईश्वर पशबाल को अपेक्षा दया और 
पश्चातापी हृदय से अधिक प्रेम करता हें । 
जगतु-विचार 
चूँकि यहूदी ईश्वर को उसकी सृष्टि से अतीत समझते रहे. और मानते आये हैं किं 
ईश्वर ने मानव को इस सृष्टि का भूपति बनाया है, इसलिए यहूदियों का विचार प्रारम्भ से 
ऐहिकतावादी रहा है । 
ईश्वर ने इस जगत्‌ की सृष्टि की है कि इस विश्‍व में ईश्वर के साम्राज्य की स्थापना 
हो । इसलिए सृष्टि बास्तविक हैं और मानवों का यह कमंकषत्र है । -इसी विइव में रहकर और 
ईश्वर की आज्ञाओं का पालनकर और अपने आपको ईएवर के प्रति आत्मनिवेदित कर मानव 
अपने चरम लक्ष्य को प्राप्त कर सकता है । यह ठीक है कि विश्व और ईश्वर दोनों एक नहीं 
। ईस्वर विर्व में अंतर्व्याप्त ( ¡००६१९० ) नहीं है, पर ईश्वर सब जगह उपस्थित 
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रहता है । ईश्वर इस विश्व की सृष्टिकर इस विश्‍व से अलग नहीं हो गया है, बल्कि वह सवंत्र 
है; और मानवों और जगत्‌ की सभी प्रक्रियाओं पर नियंत्रण रखता है। इसलिए न कोई गहराई 
और न कीई ऊंचाई और न कोई ऐसी गुह्य जगह है जहाँ मानव ईश्वर से छिपकर कोई 
दुराचार कर सकता. हैं। अतः यहूदी धमं में सर्वेवरवाद ` ( Pantheism ) नहीं, वरनू 
ईश्वरदाद हैं जिसमें ईश्वर को विश्व का रचयिता और विश्व से अतीत सत्ता की संज्ञा दी 
गयी है । साथ ही साथ अन्तर्व्या्तता के स्थान पर सर्वोपस्थिति ( Omnipresence ) की 
भावना बतायी गयी हूँ । 
यहुदी धमं के अनुसार, ईशवर ने विश्व की रचना जब की थी तो यह विश्व सुन्दर 
_और सबंशुभ ही था । पर ईश्वर ने अपनी ही शक्ति और इच्छानुसार मानव को इच्छास्वातंत्र 
दिया और इस इच्छा-स्वातंत्र्य में ईश्वर की आज्ञाओं के उल्लंघन करने की संभावना-भीं 
'ईद्वर-अनुमत हँ । पर ईश्वर चाहता नहीं है कि कोई भी: मानव ईश्वर से विमुख हो जाय 
और अपन पतन को ओर अग्रसर हो जाय । अतः इच्छा-स्वातंत्र्य के साथ ईश्वर ने पाप के 
लिए अवसर अवश्य प्रदान कर दिया है । यह ईश्वर को इच्छा नहीं है, पर : इच्छा-स्वातंत्र्य के 
प्रदान के साथ ईश्वर की अनुमति इसमें झलकती है God does no will, but permits 
९५]. अतः इच्छा-स्वातंत्र्य के साथ अशुभ की समस्या उठ खड़ी होती है 
अशुभ को समस्या : 


अग्ग्रव की पुस्तक में अशुभ समस्या को गहनतापूवंक रखा गया है । इस पुस्तक में 
दिखाया गया हँ कि धर्मी और अधर्मी , दोनों दुःख में एक समान पड़ते हैं । पर धर्मी ईइवर 
को अपने दुःख के लिये उत्तरदायी और दोषी नहीं ठहरा सकते हैं । ईश्वर सवंशक्तिमान है 
और भानव का कत्त॑व्य है कि ईश्वरीय निर्णय के सामने ईश्‍वर की स्तुति करे । ईश्वर ही 
ने प्रकाशं और अन्धकार, शांति और अशुभ, दोनों की स्थापना की है। परन्तु अशुभ भी 
इंदवर के संचालन-नियंत्रण में रहते हैं । तूफान; वर्षा, अतिवृष्टि-अनावृष्टि, बाढ-सुखा सभी ईश्वर 
द्वारा भेजे जाते हैं । इसलिये धर्मी यहूदी ईश्वर की स्वशक्तिमत्ता के सामने नतमस्तक होकर 
उसकी स्तुति करते, उसे सराहते और कहते हैं : 

“ईश्वर ने दिया, ईइवर ने लिया, ईश्वर को धन्य कहो ।' सा 

ईश्वर रहस्य महान है भौर कोई भी उसके रहस्य को नहीं समझ सकता है ! यहू 
का प्रगाइ विचार निम्नलिखित है : द 

'हे ईश्वर, हमें यह नहीं बंताओ कि मैं बयों दुःख भोग रहा हुँ। मैं 'कयों' का उत्तर 
जानने के लिये सर्वथा अयोग्य हूँ । पर मुझे तेरे लिये दुःख-भोगने के लिये विश्वास दे और 
दुःख-यातना सहन करने में सहायता दे ।' 

. यह ठीक है कि कुछ अधर्मी इस जीवन में सुख से रहते हैं पर विश्वासियों का मत है 
कि यह सुख. अल्पकालीन है और न्यायदिवस के बाद उनकी नारकीय यातना अवश्य 
उन्हें मिलेगी । | र आ 

इसी बात को ध्यान में रखकर आदिकाल से ही यहूदियों नें बार बार अन्य जातियों 


के द्वारा त्रस्त और दण्डित होने पर भौ ईश्वर में अपने अटल विश्वास को नहीं खोया । उनका: 
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विश्वास है कि यहुदियों के दुःख-भोग से स्वयं यहुदी जाति परिशुद्ध होती है और समस्त 
मानवजाति को ईस्वर'संदेश देने में समर्थ. होती है । ईक्वर द्वारा यहूदी जाति के चुने जाने 
का यही अभिप्राय है कि वह मानवजाति के लिये बलिदान-स्वरूप बनी रहे । इसलिये अपने 
घमं, तौरेत और एकेद्वरवाद के नाम पर असंख्य यहूदी शहीद होते आये हैं। ईसा मसीह ने 
भी इसी यहुदी-परंपरा में रहकर क्र्शीय मौत को गवारा किया था । 

जो बात प्राकृतिक अशुभ के लिए लागू है वह पाप के संदर्भ में लागू नहीं हो सकती है । 
पाप ईश्वर का विरोध करना है, उसकी आज्ञाओं का उल्लंघन करना है और अपने दुराचार 
के कारण ईश्वर से दुर जाना हैं। पाप मानव मन की बुराई, दुष्ट योजना और विचार से 
उत्पन्न होता है जैसा कि गीता में भी लिखा हैं, अर्थात्‌ क्रोधात्‌ भवति सम्मोहः इत्याद । 
इसलिए पाप, मानव और ईश्वर के बोच दुराव कर देता है। यही कारण है कि ईदवर मानव 
की ताइना करता है कि मानव' अपने पापों से अपने मन को फिराये, अपने पापों से पश्चात्ताप 
करें क्योंकि ईश्वर किसी पापी की मृत्यु नहीं चाहता हैं, पर वह चाहता है कि पापी ईश्वर 
की ओर मुड़े, अपने पापों से पश्चात्ताप करे ताकि वह हमेशा के लिए नरक-यातना का 
अधिकारी न हो । 

यहूदी धमं के अनुसार स्वयं मानव.अपने पापों के लिये उत्तरदायो हाता है ओर जो 
पाप करेगा उसे अवश्य उसके कुकर्म के लिये दुःख झेलना पड़ेगा, क्योंकि ईश्वर न्यायी है, 
क्रोध करने में घीमा और करुणा करने के .लिये सतत्‌ उद्यत रहता है। इसलिये करुणामय 
ईश्वर पापी से नहीं, वरन्‌ उसके पाप से घृणा रखता है, क्योंकि ईश्वर पवित्र महान्‌ है और 
पाप से बहुत घृणा रखता है। 


मरणोत्तर जीवन और भमरता 


यहूदी धर्म में मरणोत्तर जीवन में लोगों का विश्वास है, पर इसके विषय में. उनके 
विचार स्पष्ट नहीं हैं। एक बात अधिकांश यहूदी मानते हैं किं एक दिन न्याय-दियस ( D2 
of judgment ) अवश्य होगा जिसमें प्रत्येक व्यक्ति को उसके किये हुए काम के अनुसार, 


- जज़ा-सज़ा, पुरस्कार और दंड मिलेगा । ईश्वर के आज्ञाकारियों को ईश्वर की सहभागिता 


भौर उसके प्रकाश में रहने का अवसर मिलेगा । पर यह जीवन आध्यात्मिक ही होगा जिसमें 
न. भूख-प्यास, न विवाह इत्यादि रहेगा । यह शुद्ध पवित्रात्माओं का जीवन स्वगिक. दुतों के 
समान होगा । 

पर न्याय-दिवस अभी तक नहीं आया है । इस स्थिति में मृत आत्मायें कहाँ रहती है ? 
कुछ यहूदी समझते थे कि ये आत्मायें शीयोल ( 816०1 ) में दुर्बळ, क्षीण और निस्सहाय . 
रहती हैं, बयोंकि इसी पाथिब जीवन में मानव को अवसर मिलता है कि वह अच्छा-बुरा करे | 
इसके बाद मानब में ईश्वर की स्तुति करने की भी क्षमता नहीं होती । 

इस शीयोल-वास के विपरीत अनेक यहूदी यह भी मानते थे कि ईश्वर ने पुतला बंनाकर 
उसमें शपनीं इवासं छोड़ दिया भौरः मृत्युकाल में ये आत्मायें पुनः ईश्वर के पास वापस चली 
जाती है । तब न्योगदिवस फे अवसर पर तुरही फूंकी जायगी और सब मृत आत्माय फिर 
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से जीवित को जायँगी और तब उनके कर्मों के अनुसार 
स्वगिक जीवन या नरकीय आवास प्राप्त होगा । 


एक तीसरा विचार भी यहूदियों के अंदर देखा जाता है। जब यहूदी बाबिल के 
निर्वास से लौट आये तो इसके बाद भो उन्हें दु:ख भोगना पड़ा। यरूशलेम के मंदिर को फिर 
विनष्ट कर दिया गया और यहुदियों को अपने देश को छोड़कर अन्य देशों में छितर-वितर 
होना पड़ा । ऐसी स्थिति में, विशेषकर यशायह नवी ( लगभग ई० पू० ७५०-७०० ) के लेखों 
से आशा जगी कि मसीह आयेगा भौर दाऊद के सिंहासन पर फिर से विराजमान होगा । 
` मसीह आकर इस संसार पर राज्य करेगा और समस्त मानव जाति का उद्धार (redemption) 
करेगा । इस मसीही राज्य में न पाप होगा. और न शोक । बाघ हिसा छोड़कर बकरी के 
साथ घास खायेगा, भेड़िया और मेमना दोनों एक साथ एक ही घाट से पानी पीयेंगे 1 
इसी शांति-संदेह कै आघार पर साम्यवादी शोषणविहीन राज्य की कल्पना करते हैं जिसमें 
प्रत्येक व्यक्ति अपनी शक्तिभर श्रम करेगा और अपनी आवस्यकता के अनुसार सभी सामग्रियों 
का उपभोग करेगा । 


अतः यहूदी किसी न किसी प्रकार के मरणोत्तर जीवन में विश्वास रखते हैं और 


प्रायः सभी समझते हैं कि न्यायदिवस भी अवश्य आयेगा जहाँ व्यक्ति अपने कर्मों के अनुसार 
चाहे अनंत जीवन या अनंत दुःखभोग का भागी होगा । 


यहूदियों की शाखाएँ और जाति-विचार 


_ यहूदी और उनके चारों ओर के निवासी वास्तव में एक ही जाति के थे और उन्हें 
लोग सेभिटिक ( 5९०1/४० ) कहते हैं । पर यहूदी अपने को चुनी जाती समझते आये हैं। 
इनके लिये खून नहीं, वरन्‌ उनका घमं ही इस चुनी जाति का बोधक हो सकता है। अतः, 
यहुदियों के लिये घमं से जाति का निर्माण होता है । इस बात के साथ इस्लाम घमं में अनेक 
विचार यहूदी घर्म से लिये गये हैं । यहुदी भी ईसाई धम और इस्लाम को मिथ्या नहीं समझते 
हैं। पर यहुदियों का कहना है कि यहूदी घर्म एकमात्र शुद्ध और सच्चा एकेश्चरवाद है और 
उनका विश्वास है कि ईक्वर ने उन्हें इसलिये दुनिया भर में तितर-मितर कर दिया है कि 
वे शुद्ध एकेश्वरवाद का प्रचार-प्रसार करें ताकि समस्त मानव जाति ईश्वर की शुद्ध 
आराघना करने में समथं होः। आगे चलकर ईसाई धम और इस्लाम के साथ यहूदी धर्म 
की तुलना को जायगी । | 

(यहूदियों की तीन प्रश्ाखायें मुख्य हैं, अर्थात्‌ सदसी और फरोसी तथा ऐसीन। 
सदूसियों का कहना है कि मरणोत्तर जोवन नहीं रहता है । वे एक दृष्टान्त बताते हैं। मान 
लीजिये कि सात भाई थे और पहले के बाद, तौरेय के अनुसार, दुसरा भाई अपनी विधवा 
भाभी के साथ विवाह करेगा, दूसरे के मरने पर तीसरा इत्यादि । यदि एक-एक करके सभी 
सातों भाई अपनी विधवा भाभी से विवांह करें तो मरणोत्तर जीवन में उस विधवा औरत के 
भर जाने पर किस अमुक भाई को वह पत्नी कही जायगी । फरीसियों का कहना है कि 

मरणोत्तर जोवन में न कोई परि,होग़ा और ली. (ति के समान होते है । 
३ तु०-११ / 


नुसार न्याय-दिवस पर उन्हें चाहे अमर 
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इसलिये मरणोत्तर जीवन होता है और आत्मायें आध्यात्मिक कमो में ही लगी रहती हैं । पर. 
कया सभी आत्मायं मरणोत्तरं जीवन में संरक्षित रहती हैं ? 
स संदर्भ में विचारको में मतभेद है [ कुछ मिचारकों के अनुसार, केवल घर्मी पुरुष 
बो ही आत्मा संरक्षित रहेगी और पापियो की आत्मा सब॑दा के लिय विनष्ट कर दी जायगी । 
“कुछ अन्य विचारक न्यायदि्रस पर विश्वास रखकर पुनः देह घारण करके स्वगिक अथवा 
नारकीय जोवन के रहने को कल्पना करते हैं । है 
ईसीन ( Essene ) उ उ तक 3 
यह यहूदी विशवासियों का संघ था जो किसी प्रकार को पशुबलि ईश्वर को नहीं चढ़ाते 
थे । ये अविवाहित रहकर अपनी इन्द्रियों का निग्रह करते थे | ये पवित्र जीवनयापन करते और 
“मुनि ( बुक) रहना अच्छा समझते थे। यै जो कुछ अपने कठिन परिश्रम से कमाते थे. उसे 
अपने मठ को अपित कर देते थे | प्रत्येक मठवासी को उसकी आवश्यकता के अनुसार इसी 
संचीय धन में से दिया जाता था । ये सोना-चाँदो, घर-द्वार नहीं रखते: थे और संन्यासियों का 
जीवन व्यतीत करते थे । ये शाकाहारी होते थे। 
इसीनियों को फरीसियों के मत से अधिक प्रभावित कहा जायगा और इन्हें सदूसी 
नहीं समझा जा सकता है । ये भपने पूरे तन-मन के साथ ईश्वर की उपासना करते थे और 
' इन्हें यहुदी धर्मी लोगों में गिना जा सकता है । 
बौद्ध भिक्षुओं के समान इनके संघ में समाजवादी प्रथा इस रूप में थी कि संघकी __ 
कोई भी वस्नु किसी को अपनी निजी नहीं समझी जाती थी । ये पूर्णतया अपरिग्रही होते थे। 
समझा जाता है कि यहुदी ईसीन लोग अहिसा के पुजारी होते थे। संभवतः, इन 
ईसीनियों पर पैथागोरस के शाकाहार का और बौद्धो के संघीय जीवन का प्रभाव पड़ा था । 
परन्तु अनुमान लगाया जाता है कि स्वयं ईसा मसीह ईसीन संघी नहीं थे । 

__ ईसा और उसके शिष्य फरीसी. थे, न्‌ कि सदूसी । ईसा और यहूदियों के बीच धर्म के 
स्वरूपं को लेकर मतभेद था । यहूदी आज भी तौरेत के नियमों को सर्वोच्च मानते हैं । इसके 
विपरीत ईसा के लिये अपने विवेक और ईईवर की अनुभूति ही मानव का सर्वोच्च धमं है| 
इसलिये ईसाई घमं का उदय यहूदियों की नीरसः कमंकाण्डवादिता -और- रूढ़िवाद के 
विरोध में हुआ। Finesse ssi Dine ss 3 | त ज्या र 
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अध्याय-८ 
ख्रोष्टीय या ईसाई धर्म 


विषय प्रवेश 


'ईमा' शब्द जीजुस से निकला है । 'खीष्ट” शब्द यूनानी है और इब्रानी 'मसीह' 
शब्द का अनुवाद है। 'मसीह' का अर्थ है वह जो अभिषिक्त ( 7१०/०४९ ) है। यहूदी 
लोगों में पुजारियों और राजाओं का अभिषेक किया जाता था और इसलिये ईसा को 
“मसीह” कहा गया है क्योंकि ईश्वर ने उसे विशेष रूप से चुनकर और यज्ञबलि के रूप में 
अभिषिक्त किया था । + 

ईसा मसीह यहूदी थे और इन्होंने सर्वप्रथम यहूदियों द्वारा मसीह” की कल्पना को 
अपने जीवन में साकार करने की चेष्टा की । 

बाइबिल में दो प्रकार की पुस्तकें हैँ, अर्थात्‌ पुराना और नया नियम । “बाइबिल' का 
अथं ही. है पुस्तकों की संहिता ।' पुराने नियम में ३९ पुस्तिकायें हैँ जो ईसाई और यहुदियों, 
दोनों धर्मों के लिये एक समान हैं । नये नियम: मै २७ पुस्तिकायें हैं जिनमें चार सुसमाचार 
( 6०59० ) कहे जाते हैँ । इसके अतिरिक्त अपोक्रिफा ( ००1४1३ ) नामक यहूदियों 
की पुस्तक है जिसमें मसीह” के स्वरूप और उसके आगमन की चर्चा की गयी है। इसमें 
सन्देह नहीं कि ईसा मसीह ने स्वयं इस अपोक्रिफा और यशायह नबी के द्वारा मसीह के. 
सन्दर्भ में” कही गथी भविष्यवाणी से प्रभावित होकर अपने को क्र्शीय बलि के लिये उपयुक्त 
बनाया ओर अपना बलिदान दिया। हमें भूल नहीं जाना चाहिये कि यहूदी लोग ईश्वर के 
नाम पर प्रायः शहीद हुआ ही करते थे | 'इसलिये ईसा मसीह ने भो ईरवरीय प्रेम को बताने 
और उस निमित्त अपने को बलि के खूप में अपित करने के लिये तैयार किया'। ईश्वरीय 
प्रेम को दर्शने और उस प्रेम के मिमित्तं अपनी बलि चढ़ाने का आदेश सभी मसीहियों को 
आज भी दिया जाता है । ईसा के उद्धारक बलिदान को 2£०7९०॥ कहा जाता है । 

यहुदी लोग मानते हैँ कि उनकी पुस्तक ईश्वर की प्रकाशना ( 7०४९।०४।०7 ) है, पर 
ईसाई मानते हैं कि बाइबिल ईश्वर की उत्प्रेरणा से लिखी गयी है । केवल थोड़े मूलवादी 
(-fundamenta!iऽt ) ही ऐसे हैँ जो समझते हैँ कि बाइबिल अक्षरशः ईश्वरवचन है । 
वास्तव में आलोचना के आधार पर तो यह भी निश्चित नहीं हो पाया है कि सुसमाचार के 
कितने प्रकथन खोष्ट-वचन हैं । 

बाइबिल को इतिहास भी नहीं मानना चाहिये | सुसमाचार ( ६०४१९18 = 8000 
1०४५ ) इसीलिये लिखा गया कि ईसाई घमं का प्रचार-प्रसार हो। बहुत दिनों तक ईसाई 
धर्म यहुदी घमं को एक शाखा माना जाता है, पर अन्त में दोनों में बड़ा भेद होने लगा । 
विशेष भेद यह हुआ कि यहूदी बा को अपनाते हैं, जिल तीत में बताया गया है। 


{) ९ ८ 
aya Collection. 
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उन्होंने भक्ति और ईस्वर-निष्ठा पर नियम-पालन की अपेक्षा 
'बिइवास' (श्रि!) पर बहुत बल दिया गया है 
फिर ईसाई घमं में तप और संसार-विरक्ति को 
और परिवार को महत्त्वपूर्ण मानते हैं । नियम 


यहूदी रहस्यवादी नहीं हैं और 
बल नहीं दिया है। परन्तु, ईसाई धमे में 
और नियम-पालन को गौण समझा गया है । 
अपनाया गया है, पर यहूदी गृहस्थ जीवन औँ ४! 
पालन और विश्वास इन दोनों का बड़ा भेद है, क्योंकि यहूदी तौरेत के लिए प्राणों की आहुति 
देने के लिए तैयार रहते हैं । इसके विपरीत सन्त पॉल के अनुसार यीशु मसीह पर ईमान 
( विश्वास ) लाने पर मुक्ति प्राप्त हो सकती है, न कि शास्त्रीय अनुष्ठान के पालन से । 
यीं खिष्ट ने लोगों को शिक्षा दी, पर कुछ लिखा नहीं है । उनके वचनों को एकत्रित 
करके चार सुसमाचारों में संगृहीत किया. गया है। ठूक रचित सुसमाचार सबसे अधिक 
ऽपुंखलाबद्ध है । योहन रचित सुसमाचार सबसे बाद का लिखा हुआ है और इस योहनीय 
सुसमाचार में ` यीशु ख्रीष्टको ईश्वरीय पुत्र माना गया है । योहनीय सुसमाचार में ईसा 
वचन की अपेक्षा सन्त योहन की टिप्पणी ही अधिक है । इसमें ईसा को शब्द-रूप मानकर 
ईश्वर के समतुल्य इन्हें अनादि माना गया है । 
सन्त योहन के समान सन्त पॉल ने ईश्वरीय प्रेम और अनुग्रह पर बहुत बल दिया 
हैं । सन्त पॉल विद्वान्‌ यहुदी थे, पर उन्होंने सुसमाचार को अन्यदेशियों के बीच प्रचारा-प्रसारा 
जिसके कारण खोष्ठीयता एक सर्वव्यापक विश्वधर्म के रूप में आज देखा जाता है । 
बाइबिली मिथक भाषा 
पुराना नियम इब्रानो भाषा में लिखा गया ' है जो अरबी भाषा से बहुत मिलती- 
जुलती है। नया नियम यूनानी भाषा में लिखा गया हैं। पर यह यूनानो वह यूनानी भाषा 
थी जिसे यहूदी अपने लिखने-पढ़ने में प्रयोग करते थे। अतः इस भाषा को सी इब्रानी रूप 
दे दिया गया है | 
किसी भी धर्मभाषा को समझने के लिए उस परम्परा को जानना चाहिये, जिस 
परम्परा में वह समझी जाती है । बाइबिल छगभर्ग दो हजार वर्ष पहले उस समय की प्रचलित 
धर्ममाषा में लिखी गयी है, जिसमें बीमारी को जादू-टोना, भूत-प्रेत, स्वगंदूत, शैतान इत्यादि के 
प्रकोप के रूप में समझा जाता था। फिर कुंआरी मरयम से ईसा का जन्म लेना, मृत्यु से 
पुनर्जीवित होकर स्वर्गारोहण, न्यायदियस इत्यादि भी इस युग के मिथक थे। इस वर्तमान 
युग में बुल्तमान ने इस बात को स्पष्ट कर दिया है । पर सादिया ने ( सन्‌ ८८२-९४२ ) 
तथा मैमोनाइड्स ने ( ११३५-१२०६ ) पहले ही स्पष्ट कर दिया था कि ईश्वर का स्वर्ग मैं 
निवास, उसकी नित्यता, ऊँचाई इत्यादि सब ऐसे साधन हैं, जिसके द्वारा ईश्वर के अतीतपन का 
बोध कराया जाता है। अतः कुँआरी-जन्म, स्वर्गारोहण,. पुनरागमन ऐसे मिथक हैं जिनके 
द्वारा यीशु खीष्ट की अनुणमता, अनुष्ठान, ईश्वर के परम प्रतीक होने की बात कही जाती हैं। 
आश्चर्य की बात है कि अनेक भारतीय ईसाई इन मिथकों को शब्दशः समझते हैं । 
वर्तमान युग में 'ईसा” और 'खीष्ट' के बीच में भेद किया जाता है । ईसा ऐतिहासिक 
पुरुष थे और अब वे इस भूतऊ पर नहीं हैं। पर 'ख्रीष्ट” वह आध्यात्मिक्र शक्ति है, जो आर्ण 


भी राखों ईसाइयों का मागंदशंन करती है । “ईसा और खोष्ट' का भेद ठीक उसी प्रकार का 
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ख्रीष्टीय या इंसाई घमं १६५ 


है, जो बौद्ध त्रिकाय की शिक्षा में पाया जाता है । निर्माणकाय बुद्ध सिद्धाथं तथा शाक्यमुनि थे 
-पर में आज भी घमंकाय रूप में बोद्धों का . मार्गदशंन करे है! शाक्यमुनि सिद्धार्थ 
ऐतिहासिक थे, पर वे देहधारी नहीं हैं, पर धमंकाय बुद्ध नित्य, शाश्वत आध्यात्मिक शक्ति के 

रूप में जीवित हैं । 
ईसाई धमं में ईश्वर-विचार 
_ १- यहूदी घमं के समान ईसाई भी ईश्वर को सृष्टिकर्ता समझते हैं और समझते हैं कि 
ईश्वर ने शून्य से इस जगत्‌ की सृष्टि की है। 

_ २. ईरवर में इच्छा और सवंशाक्तिमत्ता है, पर वह शरीरी नहीं है । किसी न किसी 

रूप में ईश्वर व्यक्तित्वपूर्ण है । 

३. ईश्वर अपनी सृष्टि से दूर नहीं रहता, वरन्‌ उसकी देखभाल करता रहता है।' 

४. ईस्वर चाहता है कि मानव मेरे समान पवित्र हो और अपनी इच्छा को मुझे 
अपित कर मेरे समान ही पूर्ण हो । 

५. ईसाइयों के अनुसार ईश्वर मानव के प्रति इतना सहानुभूति रखता है कि वह 
उसके सम्पूर्ण बालों तक की संख्या जनता है ( छूक १२: ७) । ईसा ने बताया है कि जब 
ईश्वर फूल-पत्तियों को सुन्दर बना सकता और गौरैये तक की खोज-खबर रखता है तो वह 
क्यों अपने लोगों की सुघि न लेगा ? ( मत्ती : ३०; छूक १२: २७-२९ ) । इसलिए मानव 
. का भी कर्तव्य है कि वह सर्वप्रथम ईश्वर और ईश्वर के राज्य की खोज करे। 

६- यहूदी धमं की तुलना में ईश्वर को करुणामय परमपिता कहा गया है। ईश्वर न्यायी 
अवश्य है, पर वह विशेषतया प्रेम है और नहीं चाहता है कि पापी अपने पाप में पड़ा रहे। 
ईश्वर के प्रेम का सबसे बड़ा प्रमाण यही है कि ईश्वर ने अपने प्यारे पुत्र को जगत्‌ में भेजा ` 
ताकि उसके बलिदान से सभी पाषो उद्धार पायें । 

“ईश्वर ने जगत्‌ से ऐसा प्यार किया कि उसने अपना एकलौता पुत्र दिया, ताकि जो 

कोई उस पर विश्वास करे सो मृत्युदण्ड का भागी न हो, वरन्‌ अनन्त जीवन प्राप्त 
करे ।”( योहन ३ : १६) । 

७. इसलिये ईसाई मानते हैं कि ईश्वर ईसा में अवतरित हुए हैं.। 

८. ईसा ने अपनी बलि देकर स्वगं का द्वार सभी के लिये खोल दिया है। इसे 
प्रायश्चित का सिद्धान्त (2४००९०1००६) कहा जाता है । फिर इसे प्रतिनिधिमूलक (४।३ri०5) 
बलि भी कहते हैं; अर्थात्‌ पापी के पाप का भार ईसा ने वहन कर लिया और पापी अब 
अपने पापों को स्वीकार कर ईसा पर भरोसा रखकर पापमोचन प्राप्त कर सकते हैं। 

९. पहले ही कहा जा चुका है कि परम सत्ता अज्ञेय और अज्ञात है और मानव बिना 

उस परंम सत्ता के साथ संबंध किए हुए शाति भी नहीं प्रास कर सकता हैं.। मानव उस परम 
सत्ता का विविध रूप में चित्रण करता है। मैमोनाइड्स ने पहले ही लिखा है कि हम जानते 
हैं कि ईश्वर है, पर हम नहीं जानते कि क्या है, अर्थात्‌ उसके स्वरूप को मानव नहीं जानता 
है। यह.बात बाइबिल के पुराने और नये, दोनों नियमों में देखी जाती है जिसकी चर्चा 
यथास्थान कर दी गयी हैनिरमभन्त)३(३११४५/अस्पूबा०११०४०००८।ऽदोभियों ११ : ३३ इत्यादि|) 
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इस स्थिति में संत योहन ने लिखा है क्रि ईश्वर को किसी ने नहीं देखा है, पर जिसने ईसा 

को देखा है, उसने ईव्वर को देखा है, ( १:१८ ) अर्थाद्‌ ईसा की शिक्षा, जीवनी और. मृत्यु . 
ईस्वर के प्रेम-स्वरूप का उद्घाटन करती है । मिथक की भाषा में यीशु को ईश्वर का पुत्र, 

मसीहा आदि संज्ञा दी गयी है, पर आज की भाषा में कहा जाएगा कि यीशु ख्रीष्ट उस ईश्वर 

का प्रतीक ( $9७०] ) है जो परम सत्ता का आभास और उसका परिचय दिलाने में समर्थं 

होता है । ईसाइयों के लिए 'ईझ्वर यीशु है', क्योंकि उसे छोड़कर वे ईश्वर को अन्य रूप 

से समझते में अपने को असमथं पाते हैं। तब यीशु ने ईश्वर के किस स्वरूप पर प्रकाश 

डाला हूँ ? 

१०. ईसा ने बताया है कि ईश्वर परम. प्रेमी, दयालु पिता है जो गइरिये के समान 
अपनी खोयी हुई भेड़ के समान पथभ्रष्ट पापियों को 3 ढ निकालने के लिए नव॑ंदा आँख 
बिछाये रहता है । ईसा ने बरावर ईश्वर को 'पिता' कहकर संबोधित किया और प्राण 
छोड़ते हुए अन्तिम वचन में कहा, हे पिता, मैं अपनी आत्मा को तुझे समपित करता हूँ 
( छूक २३ : ४६ ) | ईसा ने बताया कि ईश्वरीय प्रेम क्षमाशील, उद्धारक और बिना 
किसी भेद के सर्वव्यापक हूँ । 

(क) अपने चेलों से पूछे जाने पर कि अपने भाई को उसके दोषों के लिए कितनी बार 
क्षमा किया जाय, क्या सात बार ? मसीह ने कहा, सत्तर गुणा सात वार । फिर एक 
व्यभिचारी मौरत को लोग मसीह के पास लाये ताकि मूसा के नियम के अनुसार उसे पत्थर- 
वाह किया जाय । मसीह ने कहा यह औरत पत्थरत्राह किये जाने योग्य है ¦ पर पहल! पत्थर 
वह फेके जिसने कोई पाप न किया हो । यह सुनकर एक-एक करके भीड़ छेंट गयी । अन्त 
में, मसीह ने उस औरत की ओर दृष्टि करके पूछा, तेरे दोषी ठहराने वाले कहाँ चले गये ?' 
आरत ने कातर आवाज में कहा, कोई यहाँ नहीं. ठहरा'। मसीह ने कहा, “औरत ! जा । 

'मैं भी तूझे दोषी नहीं कहुंगा । जा और पाप फिर न करना ।' (बोहन ८ : १०-११) 

.(ख) मसीह ने उड़ाऊ पुत्र के दृष्टान्त देकर बताया कि ईश्वर अपने उड़ाऊ पुत्र की 
ओर भी ताक छगाये रहता था। जब उसका पुत्र सब कुछ गेंवा चुका और भूख-प्यास से तड़पने 
लगा तब उसने पश्चाताप किया और अपने पिता की ओर बढ़ा ताकि उससे दया की भीख 
माँगे । परन्तु उसका पिता उसकी बाट जोह रहा था । उसने दरिद्र, निस्सहाय, क्लान्त, 
भूखे-प्यासे बेटे को दूर से देखा, उस ओर दौड़ा । पुत्र कुछ पूरी बात कह भी नहीं -पाया था 
कि उसके पिता ने उसे गले लगा लिया और कहा, 

यह मेरा पुत्र मर गया था, फिर जी उठा है । आओ, खुमियाँ मनायें ।' 

- (लुक १५:२४) 
ईइवर का यहः प्रेम क्षमाशील है और पश्चातापी को अपने में फिर लेने को 
प्रदर्शित करता है । े 
(ग) जब यीशु को क्रूरा पर उनकी मृत्यु-निर्मित्त चढ़ाया गया तो उनका पहला 
वचन यही था: ` 
हि पिता ! इन्हें क्षमा कर, बयोंकि ये नहीं जानते कि मे क्या कर रहे हैं ।' 


3.३४ 
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उनका द आप हे उह यीशु के साथ क्रू पर चढाये गये ये, उनमें से एक 
> sR, हस डाकू ने पश्चाताप किया और यीशु की ओर मुड़कर कहा, 
है मशु ` तू मेरी भी सुषि लेना ।' मसीह ने कहा, आज हो तू मेरे साथ स्वग में होगा ।' 

ईश्वर का प्रेम उद्धार का आधार होता है । बाइबिल के अनुसार, यीशु ने कहा हैँ 
कि तुम अपने शत्रुओं से भी प्रेम रखो और अपने प्रेम में परम पिता के समान पूर्ण बनो । 
ईश्वर धर्मी और अधर्मी, दोनों को विना किसी भेद के वर्षा और सूर्यप्रकाश का दान देता 
है। ईश्वरीय प्रेम को पराकाष्ठा में हिन्दू-मुसलमान-ईसाई का कोई भेद नहीं रहता है । इस 
अभेदरूप प्रेम में और याज्ञवल्क्य के ब्रह्म-ज्ञान में जहाँ पिता, पिता.नहीं रहता, माता, माता 
नहीं रहती इत्यादि का क्या कोई अन्तर दिखता है? एक में एकेश्वरवाद की अन्तिम स्थिति 
और दूसरे में ब्रह्म-ज्ञान की अन्तिम स्थिति पायी जाती है। पर ईश्वरवाद में सम्पूर्ण अभेद-भाव 
का रहना कठिन हूँ जिसकी चर्चा अन्यत्र कर दी गयी है । है 
त्येक परमेश्वर ( 77६} ) 

प्रश्न उठता है कि क्या खीष्टीय एकेदवरवाद' वास्तव में एकेश्वरवाद रहता हँ, 
क्योंकि इसमें पिता-पुरुष, पुत्र-पुरुष और पवित्रात्मा-पुरुष को भिन्न और फिर एक कहा 
जाता है । यदि ये भिन्न-भिन्न हैं तो इन्हें एक मानना आत्मविरोधी हैं। यदि ईश्वर एक हो 
तो खोष्ट और आत्मा को ईश्वर के समकक्ष नहीं समझना चाहिये । 

उपरोक्त समस्या पर विचार करते समय हमें याद रखना चाहिये कि ईदवर, ईश्वर के 
` पुत्र इंसा तथा पवित्र आत्मा को तीन व्यक्ति माना जाता है और जहाँ व्यक्तित्व रहेगा, वह एक 
व्यक्तित्व दूसरे व्यक्तित्व से मिलकर कभी एक नहीं हो सकता है । व्यक्तित्व का अपना स्वरूप 
ही है कि एक व्यक्ति अन्य व्यक्तियों से अपना अलगाव रखें । इसलिये त्येक ईश्वर की भावना 
दोषपूणं है । पर जो कुछ भी हो ईसाई त्येक ईश्वर को ईश्वर-त्रय ( ४144 ) नहीं समझना 
चाहिये, अर्थात्‌ यहाँ ब्रह्मा, विष्णु और शिव का ईश्वर-त्रय नहीं कहा जा सकता है । 

प्रतीक-सिद्धान्त के अनुसार, ईसा ईश्वर के प्रबल प्रतीक हैं जो ईश्वर के स्वरूप पर 
प्रकाश डालते हैं और जब भक्त ईसाई ईश्वर को क्षमाशील, उद्धारक्र और परिशोधक प्रेम के 
रूप में समझने लगता है तो उसमें अदम्य शक्ति आ जाती हैँ: “पंगु चढ़इ गिरिवर ' गहन ।' 
यह है पवित्रात्मा का दान | ईश्वर सवंथा एक ही है और पवित्रात्मा वह शक्ति है जो साधक 
को इस प्रेममय ईश्वर के आस्वादन से प्राप्त होती हैं । 

. राममोहन राय भौर केशवचन्द्र सेन, दोनों ब्रह्म-समाजियों ने ईसाई धमं का गहरा 
अध्ययन किया था । राममोहन राय के अनुसार, पिता-पुत्र-पवित्रात्मा की तीन व्यक्तित्वपूर्ण 
सत्ताओं को एक कहना भारी भूल है । वास्तव में त्येक ईश्वर की कल्पना में अनेकेइवरवाद 
( ०1५९५ ) की झलक है । वास्तव में ईश्वर एक हुँ; ईसा ईश्वर के वे पंगम्बर हैं 
जिन्होंने ईस्वर तक पहुँचाने के लिये एक मध्यस्थ ( 71९५३०९ ) का काम किया और पतित्र 

आत्मा ईस्वर की वह शक्ति हुं जो ईश्वर से निकलकर विश्व में व्यापती है । 
केशवचन्द्र सेन ने त्येक ईरवरः की भावना को स्वीकार किया है । पर इसे सच्चिदानद ` 


के रूप में समझा है, अर्थात्‌ ईस्वर सत्‌ है, पुत्र शुद्ध चेतना और पवित्र आत्मा आनन्द है । 
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` इस त्र्येक ईश्वर को उन्होंने दूसरे रूप में भी देखा है, अर्थात्‌ ईश्वर पिता स्रष्टा, पुत्र निदशंक 
( ९*९7127 आदर्श उदाहरण ) और पवित्र आत्मा पवित्रीकर्ता ( 927०६१९1 ) है । परन्तु 
उन्होंने भी एकेश्वरवाद को ही. निमाया है और पुत्र व पवित्रात्मा को परमेझ्वर-त्रय 
( tritheiSm ) के रूप में नहीं समझा हूं । 


ख्रीष्ट का स्वरूप 
यदि ईसा को जिन्होंने मनुष्य का रूप घारण किया, ईश्वर समझा जाय तो इसे ईश्वर्‌- 
निदा ( 015९०9 ) कहा जायगा । यदि ईसा को उनके मानव खूप में समझा जाय तो 
इते मूर्तिपूजा कहा जायगा । फिर यदि ईसा को पूर्ण मानव: और पूर्ण ईश्वर कहा जाय, तो 
एक ही व्यक्ति को सीमित ( मानव रूप में और असीमित ( इंदवर ) एक साथ समझने में 
परस्पर-विरोघ देखा जाता है । अतः इंसा केवल प्रतीक हैं जो इंदवर का बोघ कराने में समर्थ 
होते हैं । इसके विपरीत इंसाई अपने विश्‍वास-चचन में इंसा को पूणं मानव और पूर्ण इश्वर 
दोनों एकसाथ मानते हँ, जो तकंसंगत बात नहीं आती है । इंसा को प्रतीक . स्वीकारने में 
किसी भी प्रकार की इंस्वर-वंदना में रुकावट नहीं आती है । पर लकीर के फकीर शायद इस 
सुझाव को स्वीकार नहीं करेंगे । 
ईसाई धर्म में मानव-विचार 
ईसाई घमं में यहुदी धमं के समान मानव-विचार पाया जाता है, पर बाद में ईसाई- 
संघ ( च्च ) के स्वरूप के निखरने पर मानव-विचार में ईसाई विशिष्टता चली आती है। 
इंसाई घमं के अनुसार, छः दिनों में ( जो वास्तव में युगों के समान है ) सम्पूर्ण जगत्‌ 
प्राणी, पशु और अंत में मानव को अपनी छवि [771486) में इंश्वर ने सृष्टि की है । ईश्वर ने 
मानव को केवल .अपने ही बिम्ब में नहीं बनाया, वरन्‌ मानव को अपनी संपूर्ण सृष्टि पर 
अधिकार भी दिया ( उत्पत्ति १ : २६-२७ ) । अतः, मानव ईश्वर के समान ही नीतिवान्‌ 
एवं भव्यशाली जीव है, और संपूर्ण सृष्टि पर अधिकार देकर मानव से आशा रखता है कि वह 
संपूर्ण संसार को इश्वर की इच्छानुसार रूप भी दे देगा । पर इश्वर का क्या स्वरूप है जिसकी 
छबि के अनुसार ईश्वर ने मानव को बनाया है.। 
हमलोगों ने पाया है कि हम जानते हैं कि ईश्वर है, पर हम यह नहीं जानते कि 
उसका स्वरूप और उसका गुण क्या है । यदि हम ईश्वर के स्वरूप को ही नहीं जानते हैं तो 
उसकी छवि. की कैसे कल्पना की जाय? निर्गमन की पुस्तक ३:१४ में ईश्वर ने बताया कि 
“मैं जो हूँ सो हँ । इब्रानी भाषा में जिस शब्द का अनुवाद “मैं हैं” किया गया है, उसमें किसी ' 
काल का बोघ नहीं होता है । पर ईक्‍्वर अपनी चुनी हुई जाति का प्राचीनकाल से 
इजहाक, याकूब और अन्य नबियों का ईश्वर भी रहता आया है और अंत लो बना रहेगा । 
अतः, ईश्वर की प्रकाशना सर्जनात्मक क्रिया है जो समस्त मानवजाति का मार्गदर्शन करती 
है | इसलिये ईश्वर को छवि भी इसी सर्वनात्मक शक्ति का बोध कराती है। ईश्वर ने अन्य | 
जीव-जन्तु, वनस्पति तथा पशुओं के स्वभाव में स्थिरता प्रदान की है, पर मानव को निरन्तर , 
श्रगतिशील तथा गतिशील रखा है । उसके विकास का और इसी प्रकार उसके ह्लास का भी 


कोई अन्त नहीं है। इसलिये रशी हे. डिस्मय के, साथु। दिल्लार॒क प्रश्‍न करते आगे है 
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कि मानव जो धूल के समान है. उसे ईस्वर ने क्‍यों रचा ? क्यों उसे स्व॒गंदूतों की मपे 
थोड़ा ही नीचा रखा है पर ईकवर ने उसे फितनी अधिक विकास-अक्ति सौर महिमा शे 
मंडित किया है ? | 

ईसाई विचारको के अनुसार, ईइवर ने संपूर्ण विश्व को रखकर मानब फो भपती 
छवि में इसलिये बनाया कि वह विश्व में स्वगिक राज्य की - स्थापना कर! बया ईक्दर 
मानवों को शुभ संकल्पशक्ति देकर अपने इस उद्देश्य की पूर्ति नहीं कर सकता ? उपने 
क्यों मानव को बुरे कमं के लिये वासना भी दी है ? क्या मानव अपने सृजनहार से इस 
प्रकार प्ररन.कर सकता है ?. नहीं । परन्तु ईसा ने कहा कि जिसने मुझे देखा, उसने-£श्वर 
को भी देखा ( योहन १४.९-१० ) है । इसलिये इस प्रदन का स माघान ईसाई ईसा को शिक्षा, 
उसके काम और मृत्यु के आधार पर करते हैं। इस पर विचार अशुभ की समस्या के सरदर्भ 
में किया जायगा ! पर स्वयं ईसा ने बताया कि उनके जीवन का उद्देष्य है ।क स्वगिक 
राज्य की स्थापना की जाय । इसलिये मानव का असली स्वरूप इस स्त्रगिक राज्य और 
तदनुरूप ईसाई मंडली के चित्रण से स्पष्ट होता है । 

मसीह ने अपने प्रचार का काम इस उद्घोषणा से प्रारम्भ की : 'स्वर्शिक राज्य 
सन्निकट है । पापों से पश्चाताप करो । यीशु को आनेवाठा खीष्ट समझकर उस पर विश्वास 
करो । पहले स्वर्गिक राज्य की चिता करो तब तुम्हें अन्न, वस्त्र और सभो सामग्रियाँ ईश्वर- 
पिता देगा । जब ईश्व र-पिता पशु-पक्षी और वन के फूलों की देखभाल करता है तो हे 
अल्पविशवासी क्या वह तुम्हारी (जो सृष्टि का उत्तम और अधिकारी जीव है) सुषि न 
छेगा ? ( मत्ती ६:२५-३४; माकं १:१५, मत्ती ९:३५ ) ! परन्तु धर्मी बनना और ईह्वर 
की दसों आज्ञाओं का पालन करना कठिन है । यह वही प्रश्न है जो गीता में निष्काम कमें 
के सन्दर्भ में किया गया है और दोनों में शरणाति के रूप में समाधान बताया गया है। 
मसीह का कहना है : > 

हि सब लोगों ! जो भारी बोझ से दबा हो और क्लान्त हो, मेरे पास आओ, मैं तुम्हें 

विश्राम दूँगा । मेरा जुआ अपने कंधों पर रखो और अपना जुआ मुझको दो क्योंकि 

मेरा जुआ हल्का है।--( मत्ती ११:२८-३० ) 

मसीह के जुए को अपने ऊपर उठाने का अर्थ है मसीही विद्वास, आशा और ईश्वर 
की आज्ञाओं का पालन करना, क्योंकि बाइबिल के अनुसार मसीह मृत्युपयन्त ईश्वर के अधीन 
रहा और उसी की ही आज्ञाओं के अनुसार, ईश्वर के प्रेम-स्वरूप को. स्पष्ट कराने के लिये 
अपने प्राणों की आहुति दी है । पर मसीह ने स्पष्ट कर दिया कि उसका राज्य संसार का नहीं 
है। संसार में बड़े शासक वे कहे जाते हैं जो अन्य लोगों पर राज्य करते हैं। पर अच्छा 
ईसाई वह है जो सबका दास है, दीन है,. विनम्र है और सबकी सेवा करता है। मसीह ने 
कहा कि जब मैं तुम्हारा प्रभु और गुरु होकर तुम्हारा पैर भी घोता हैँ, तो क्या तुम्हारा 
क्न्य नहीं है कि तुम एक दूसरे का पैर तक धोया करो ( योहन १३:१४ ) ? ै 

ईसाई घमं के अनुसार, मानव अवद्य संसार में रहता है, पर वह संसार का नहीं, 
वरन्‌ ईश्वर का पात्र है ।04दि मीम इ्वरे'की अशाओं!का “पीलेंतेीन करे तो उसे दंड | 
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भोगना हो पड़ेगा । यहूदी जाति ईश्वर की चुनी हुई थी तो भी इस जाति को ईश्वर की 
आज्ञाओं का उल्लंघन करने के फलस्वरूप बार-बार दुःख उठाना पड़ा । ताइना के रूप में 
अन्य जातियों को इतना समर्थं किया गया कि वे यहूदियों को उनके पाप के कारण उनका 
संहार और दमन करें | जब तक मानव इस भूतळ पर है उसे संसार के शासकों के शासन 
को स्वीकार करना है, क्योंकि ईश्वर ही शासक बनाता है ओर उन्हें बल और प्रभृता प्रदान 
करता है । इसलिये मसीह ने अपने चेलों से कहा, 


"जो कैसर का है सो कँसर को दो, और जो ईदवर का हुँ, उसे ईश्वर को दो ।' 
--( मत्ती २२:२१ ) 


१७० 


फिर पिळातुस से कहा, 

यदि तुझे ऊपर से ( अर्थात्‌ ईश्वर से ) अधिकार नहीं दिया जाता तो तुम मेरे विरुद्ध 

कुछ नहीं कर सकते” ।- ( योहन १९:११ ) 

यही बात संत पौल ने मंडलियों को लिखी थी । 

ईइवर के राज्य को यीशु ने वताया था कि यह प्रगतिशील और प्रसार का विषय हैं, 
क्योंकि उसने उपमाओं द्वारा स्पष्ट किया कि यह बढ़ते हुए वृक्ष के समान हु, फिर यह फल्ने 
वाले खमीर के समान है--( मत्ती १३:३१-३३ ) । -फिर उसने इस स्वामिक राज्य को 
सम्पूणं विश्व का राज्य समझकर इसे ब्यापक रूप दिया था । ईसा के अनुसार योशु की भेड़ें 
केवल यहुदी ही नहीं, वरन्‌ अन्यदेशीय भी हैं ।- ( योहन १०:१ ६) 

बाद में चलकर यीशु ने इस स्त्रगिक राज्य को ईसाई मंडली ( चर्च ) के रूप में समझा 
( मत्ती १६:१८, योहन २१:१५-१७, लूक १२:३२ ) । यह मंडली जितनी बाह्य हुँ उतनी 
ही हृदय की वस्तु है ( छूक १७:२१ ) । संत पितर को ईश्वर का आदेश मिला कि बह इस 
चर्च के द्वार को समस्त जातियों के लिये खोल दे--( प्ररितों के काम १०:३४-३५ ) 1 इस 
चर्च कें सदस्य समस्त मानवजाति के लोग हो सकते हैं और न इनमें जाति का और न 
कोई वर्ण-विचार का भेद पाया जाता है ।--( गलातियों ३:२४, ६:१५ ) 

इस चर्च की व्यवस्था ईसीन लोगों के समान साम्यवादी थी, पर बाद में चलकर 
इसकी व्यवस्था रोमी शासन के समान बन गयी । इस पाथिव ईसाई संघ को यीशु ने आदेश 
दिया कि ईसाई घमं का वे प्रचार और प्रसार करें । इस संघ के विभिन्न लोगों को भिन्न-भिन्न 
वरदान और कार्यक्षमतायें दी गयी हैं, पर व्यक्तियों को आपस में मिलकर मंडलो की जैविक 
व्यवस्था अथवा तन्त्र को स्थापित करना चाहिये । यहाँ कर्मणा भेद माना गया हूँ, पर जन्मना 
नहीं, हिन्दू और ईसाई, दोनों घमां में मानंव-व्यवस्था को जैविक तन्त्र के रूप-में माना गया 
है। हिन्दू घमं के पुरुष-सुक्त के अनुसार सभी जातियाँ अन्त में एक आदिपुरुष के ही अंग. हैँ । 
ईसाई घमं में विभिन्‍न अंग कमंणा हैं और हिन्दू घमं में जन्मना हँ । 
जगत्‌-विचार 
बाइबिल के अनुसार ईश्वर ने इस जगत्‌ की शून्य ( ८०००1010) से सृष्टि की हैं! 
सवँप्रथम ल में ईश्वर ने आकाश की रचना की, ( २) तब जल और यल की, 
( ३ ) फिर वनस्पतियों की, (४ ) पुनः, सूर्य-चाँद, तब (५ ) जल और थक 
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और अन्त में मानव को रचना की । मानव को ईदवर ने अपनी छवि में बनाकर उसमें 
जीवन का स्वास भर दिया और समस्त सृष्टि पर उसके आधिपत्य को स्थापित कर उसमें 
निकास-नृत्ति डाळ दी । भतः यह सृष्टि ईश्वर पर सर्वथा: निर्भर रहतो है और ईसाई 
दार्शनिकों ने इस विश्व को आपातिक ( Contingent ) माना है । चूँकि ईश्वर सर्वर्शाक्तमान 
तया सवज्ञ हैं, इसलिये ईश्वर ने इस सृष्टि में अपनी व्यवस्था रंखी है। अतः, यह विश्व 
बुद्धिगम्य है ओर विज्ञान को इसमें छूट है कि वैज्ञानिक अपनी बुद्धि के द्वारा इंस्वर-ज्ञान 
प्राप्त करे । सन्त पॉल ने लिखा है कि समस्त मानव के लिये अपनी प्रकाशना के रूप में 
ईडवर ने इस जगत्‌ को ऐसी अद्भुत पृष्टि की है कि इसे देखकर सभी चिन्तक ईर के 
नित्य एबं शाश्वत बुद्धि और ज्ञान को जान सकते हैं ( रोमियो १ : २० )! इसी प्रकार 
भजनसंहिता में लिखा है कि स्त्र और पृथ्वी ईदवर के गुणगान से भरी है और मितारे 
भगवान्‌ को स्तुति और भजन करने हैं । 

ईसाई धमं के अनुसार सृष्टि आपातिक अवश्य हैं, पर यह नियमबद्ध है और ईदत्रर को 
अद्भुत शक्ति का परिचायक हूँ । सृष्टिके पूर्वंन कालथ्रा और न दिक्‌ । इसलिये यह 
पश्न करना कि ईश्वर ने क्यों किसो अमुक काल मे सृष्टि को, क्यों नहीं इमकाल के. पूर्व 
था वाद, प्रसंगहीन होगा । काल ओर सृष्टि एक साथ उलन्न किये गये। इसी प्रकार दिक को 
भी समस्या है । ईइ7२ किसी अमुक स्थान में सीमित नहीं किया जा सकता है। इश्वर आत्मा 
हैं और वह सर्वत्र हैं। न गहराई और न ऊँचाई उसे छिया सकती हुँ । ईश्वर की पूजा हृदय से 
और अपनी आत्मा में कभी भी और कहीं भी की जा सकती हँ। | 

हाँ, इस सृष्टि की घटनाओं से, बाढ-मुखा, तुफान-ओला इत्यादि के द्वारा मानव को 
ईश्त्रर दण्डित कर सकता हुँ । & 

जव ईदत्रर ने अपनी सृष्टि-रचना पूरी कर ठी तो उसने .अपनी सृष्टि को आयन्त 
देखा मौर देखकर ख़ुश हुआ ( उत्पत्ति १: ३१ ) । परन्तु धीरे-धीरे इस सृष्टि में पाप 
फेछ गया जो ईद्वर को असह्य हो गया । एक बार नुह और उसके परिवार और उसके 
माथ के पशुओं को छोड़कर ईद्वर ने समस्त प्राणियों को बाढ़ के द्वारा विनष्ट भो कर दिया 
था। तो भी मानव ने बार-बार पाप करना जारो रखा । यही कारण है कि यीशु मसीह के 
काल में संसार प्रलोभन का विषय बन गया था। और उसने अपने चेलों को कहा: क्रि तुम 
अपना घन संसार में जमा न करो, क्योंकि सांसारिक घन विनाइसील होता हैं। उसने कहा 
कि चेलो. ! तुम अपना धन स्वगं में इकट्ठा करो जहाँ तुम्हारा आध्यात्मिक घन न चोर चुरा, 
सकता है और न कीड़ा उसे चाट सकता है । फिर यीशु नें बताया कि कोई आदमी पूरी 
सच्चाई के दो स्वामियो की एक साथ सेवा नहीं कर सकता हैं । इसलिये कोई भी ब्यक्ति इस 
संसार और स्वगं, दोनों की सेवा एक साथ नहीं कर सकता हूँ । याशु ने बताया कि तुम 
स्वगं और उस राज्य-घमं की खोज करो, क्योंकि संसार की अन्य वस्तुयें, जैसे अन्न और वस्त्र, 
इश्र-पिता अपने भक्तों को अवश्य देगा। इस रूप में इस संसार को मसीह ने कोई विशेष 
महत्व नहीं दिया है ( मत्ती ६: १९-२१, २४-३४ ) । 

जब ईसाई घमं का प्रचार-प्रसार होने लगा तब ईसाई मण्डली में . लोगों का विश्वास 


र fs RM बहुत सप्निकट है, और खी का पुनरागमन समीप हर |, इसलिये सन्त पाँछ नने 
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१७२ 
इस संसार को अन्धकार कहा है ( १ थिसलोनियो ४ : १३-१९; ५ : १-६ )। घन को 
ससीह ते स्वर्य-मागे के लिये बाधक बतलाया है । 

इसलिये ईसाई धमं में सृष्टि को ईइवर-रचना कहकर वास्तविक कहा । उसके द्वारा 
इंस्वर-ञ्ञान प्रास किया जा सकता है । पर मानव ने अपने इच्छा-स्वातन्त्र्य का दुरुपयोग कर इस 
सांसारिक जीवन को पापमय कर दिया है। इसलिये इंसाई घमं में मूल-पाप (078191 $n) 
को शिक्षा दो ययी है और इसके निराकरण के लिये क्रूशीय मौत के द्वारा समस्त मानव- 
जाति के पापमोचन को मुक्ति का मार्ग भी बताया गया है । अतः, ईसाई नीति-विचार का 
प्रश्‍न उठ जाता है । 


नीति-विचार 


जिस प्रकार यहुदी-इंदवर-विचार को संशोधित कर मसीह ने ईश्वर को क्षमाशील, 
उद्धारक और पापमोचक प्रेम बताया, उसी प्रकार मसीह ने इंसाई धर्म में उच्चतम नैतिक 
आदेशों की शिक्षा बतायी थी । इस सन्दर्भ में मसीह को ऐसा प्रतीत हुआ कि वे मूसाई 
जीति-विचार से बहुत आगे बढ़ गये हैं । अपने नीति-वचन के पूर्वं वे बार-बार दुहराकर 
कहते थे, पहले बताया गया था” कि व्यभिचार न करो, पर मैं कहता हूँ कि जिसने किसी 
दूसरी स्त्री की ओर दुर्वासना से दृष्टि फेरी है उसने उसके साथ व्यभिचार कर लिया है। 
व्यभिचार करना बड़ा पाप है जिसका प्रायश्चित करना आवश्यक है । इसलिये तेरी दाहिनी 
आँख यदि बुराई कराये, तो अच्छा है कि तू अपनी उस आँख को निकाल दे ताकि तू काना 
होकर स्वगिक राज्य में प्रवेश करे, न कि दोनों आँखों के साथ नरक में डाला जाय । यहीं 
बात तेरे दाहिने हाथ के विषय भी कही जा सकती है' ( मत्ती ५: २७-३० ) ।% फिर 
मसीह ने कहा कि पहले कहा गया था; अर्थात्‌ मूसा-्रारा प्रदत्त दस आज्ञाओं में कि तू हिंसा 
न करना, पर तुमसे मैं कहता हूँ कि तु अपने भाई के विरुद्ध क्रोध न करना और न यह कभी 
कहना “अरे मूख, क्योंकि ऐसा करने से तू नरक का अधिकारी होगा ( मत्ती ५: २१-२२ ) । 
यहे तौरेत में कहा गया था कि अपनी स्त्री को त्यागपत्र के साथ त्यागना चाहिये, पर ईसा ने 
कहा कि जो अपनी स्त्री को अकारण ही त्यागता है तो वह उससे व्यभिचार करवाता है 
मौर जो ऐसी स्त्री से विवाह करता है, वह उससे व्यभिचार करता है । अभी भी चर्च-सदस्यों 
को त्यागने की अनुमति नहीं दी जाती है, पर इस दिशा में ढिलाई देखी जा रही है । 
फिर शपथ खाने के विषय में भी ईसा ने कहा है कि तू कभी शपथ न खाना, न 
स्वगं की ( क्योंकि वह ईश्वर का वासस्थान है ) और न पृथ्वी की ( क्योंकि वह ईदवर का 
पादस्थल हैं ) । सभी वाते सरल रहनी चाहिये और साफ-साफ, चाहे हाँ या नहीं कहना 
चाहिये । इसी प्रकार बदला लेने के सन्दभं में ईसा ने कहा कि तु बदला न लेना 1 यदि 
तुझे दाहिने गाल पर थप्पड मारे तो तू अपना दुसरा गाल भी उसको ओर फेर दे कि वह तुशे 
दुसरे गाळ पर भी थप्पड़ मारकर सन्तोष कर ले--( मत्ती ५: ३८-३९ ) । 


ॐ ठीक यही बात अंद्वघोष के बुद्ध-चरित्र में अक्षरशः लिखी गयी है, जिसका समय पहली 
इंसवी कहा जाता हैं परस्पर अभाव प्रतीत हीताः है 0००४०. 
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अन्त में अपने नीतिवचन में मसीह ने कहा कि यदि अपने मित्र ही को तुम प्यार करते 
Es यह एक स्वाभाविक वात हं। पर तू अपने शत्रु को भी प्यार कर, क्योकि इंदवर भी 
धर्मी और अधर्मी, दोनों के छिए एक समान वर्षा, धूप, हवा इत्यादि की व्यवस्था करता है 
( मत्ती : ४३--४८ ) । स्वयं मसीह ने अपने सताने वालों के लिए सबसे पहले क्रशीय मौत के 
समय ईश्वर से आना को, 'हे इंडवर-पिता, तू इन्हें क्षमा कर क्योंकि अज्ञानवश वे यह सब 
काण्ड मेरे विरुद्ध रच रहे हैँ ( लूक २३ : ३४ )1 
डे ईसाई नीति-विचार में सभी मानवों के प्रति प्रेम-व्यवहार की बात कही गयी है । 
इंसा ने बताया कि यदि तू ईश्वर के लिए वेदी पर भेंट रखे और तुझे याद आये कि तेरे विरुद्ध 
तेरे भाई के मन में कुछ है तो वेदी की भेंट को छोड़कर तु सर्वप्रथम अपने भाइ से मेल कर 
ले, तब तू लौटकर भेंट अपित कर ( मत्ती : २१-२४ ) । फिर मसीह ने कहा कि सबसे, 
बड़ी आज्ञा है : 
तू अपने ईइवर को अपने सम्पूर्ण मन, हृदय तथा आत्मा से प्रेम कर और अपने 
पड़ोसी को अपने हो समान प्रेम कर'--( मत्ती २२ : ३४-४०; माकं १२ : २८; 
छूक १० : २५-२८ ) । , 
अतः, मानव-प्रेम ईसाई आचार का सार है और सन्त पॉल ने १ करिन्य १३ में 
प्रेम” के विषय में जो बातें लिखी हैं, वे विश्‍व की सम्पत्ति हैं । 
संसार बिरक्ति की भी शिक्षा नये नियम में देखी जाती है। स्वयं ईसा ने कहा, 
'अपने माता-पिता को छोड़कर मेरे पीछे हो ले” फिर उसने कहा कि सबसे पहले स्वगिक 
राज्य की खोज करो तो अन्न-जल-वस्त्र इत्यादि सभी ईश्वर-पिता तुम्हें देगा ! यद्यपि ईसा ने 
यह नहीं कहा कि परिश्रम करके घन न इकट्ठा करो, पर कहा कि घनवान्‌ को ईश्वर कें 
राज्य में प्रवेश करना उतना ही कठिन है, जितना एक सूई की नाके से ऊँट का पार 
निकलना ( माकं १०-२५ ) इसलिए उसने बताया कि संसार में धन इकट्ठा करना व्यथं है । 
घन के प्रलोभन से ईश्वर के प्रति उदासीनता उत्पन्न होती है । न 
सन्त पॉल ने भी बताया है कि शरीर से बुरी इच्छायें उत्पन्न होती हैं। इसलिए 
शारीरिक वासनाओं पर विजय प्राप्त करना चाहिये, ताकि आध्यात्मिक जीवन सम्भव हो. 
सके ( गलातियों ५ : १६-२२ )। यह विजय मसीह के द्वारा पवित्र आत्मा के दान से ही 
सम्भव हो सकती है। कप 
परन्तु संसार-विरक्ति का सन्देश बहुत फैल नहीं पाया, क्योंकि चर्च-व्यवस्था ऐसी 
बनायी गयी थी जिसमें सभी सूत्रबद्ध किये गये थे, ताकि प्रत्येक चच॑ और ईसाई संघ एक 
दूसरे की सुधि लें । 
ईसाई धमं में अशुभ-विचार 
ईसाई धमं एकेश्वरवादी है और वही संसार की समस्त प्रक्रियाओं एवं घटनाओं के 
लिए उत्तरदायी कहा जाता है । क्या ऐसा सम्भव है कि किसी राज्य में कोई दुघंटना घटे,, 
जो ईदवर का कार्य न हो? ( अमोस ३: ६) । यशायह नवी कीं भी यही मान्यता है ।। 
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इनका कहना है कि सुदुर असीरिया अथवा मिल्न की मधुमबिखयों की उड़ान भी इसो ईश्वर से 

नियन्त्रित होती है ( यशायह ७ : १८) । मसीह ने कहा कि एक गौरैया भी बिना ईश्वर की 

अनुमति से नहीं मर सकती हूँ । अब यदि ईश्वर सवंशक्तिमान है और परम दयाळू है तो 

(विश्व में अशुस बयों ? . 

यदि ईश्वर सवंशक्तिमान है, तो भी वह विश्व की बुराइयों को क्यों दूर नहीं 

' करना चाहता ? तो क्या वह सत्य एवं शुभ संकल्पी नहीं; फिर यदि वह शुभ 

संकल्पी हो और बुराई को नहीं हटा सकता है, तो क्या वह सवं शक्तिमान नहीं ? 

एकेश्वरवादी ईसाई के लिए इस उभयतोपाश ( 4।।८०३ ) से बेच निकलना कठिन 

प्रतीत होता है । ईसाई धमं में इस समस्या को विशेष स्थान दिया गया है । वास्तव में इस 
गहन समस्या के समाधान कर लेने पर ईसाई विश्‍्वास-वचन निखरित होता है । 


` अस्यत्र को शारीरिक. और सामाजिक कष्टों को अकारण झेलना पड़ा। उसके युग के 
यहुदियों की यहो घारणा थी कि धर्मी को कष्ट नहीं हो सकता । पर अय्यूब के जीवन से स्पष्ट 
होता हैं क्रि धर्मी को भी दुःख झेलना पड़ता हूँ। क्यों ? क्योंकि मानव ईश्वर की सर्वशक्ति- 
मत्ता का पुर्ण अनुभव कर उसकी शरण में जाय । अग्धूब की अनुभूति है : 
क्या मरणशील मानव ईश्वर की तुलना में अधिक घर्मी हो सकता हैँ क्या मानव 
अपने सृष्टिकर्ता की तुलना में अधिक शुद्ध ठहर सकता है ?--(अय्यूब ४ : १७ )। 
भला इसका : उत्तर कौन दे सकता है कि अमुक अघमीं क्यों सुख से रहते हैं और 
अपेक्षाकृत घर्मी दुःख अधिक वयों भोगते हैं ? प्रत्येक व्यक्ति का कतंच्य है कि वह अपने को 
जाँचे और ईश्वर की सवँशक्तिमत्ता पर विश्वास करके प्रत्येक दशा में अपने को ईश्वर को अपित 
कर दे । अय्युब को धन-जन सबका बल था। पर सब कुछ छिन जाने पर भी उसने कहा, 
ईश्वर ने दिया, ईरवर ने लिया । उसकी स्तुति हो” ( अय्यूब १ : २१ ) ¦ 
' जो बात प्राकृतिक अशुभ के संबंध में कही जा सकती है वह मानव के पाप के विषय 
में सत्य नहीं कही जायगी । ईश्वर ने मानव को अपनी छवि में बनाया है और उसे बुरे-भले 
दोनों विकल्पों में से किसी एक विकल्प को अपनाने का इच्छा-स्वातंत्र्य दिया है 1 बिना इच्छा- 
स्वातंत्र्य तथा अच्छेुरे के ज्ञान के मानव को ईश्वरीय छवि नहीं कहा जा सकता है। पर 
इच्छा-स्वातंत्र्य के साथ मानव को बुराई को भी चुनने की छूट ईश्वर को अनुमत करना है। 
अतः, बुरी बातों को सोचना-करना, झूठ बोलना, अक्ृतज्ञ होना, ईश्वर के विमुख रहना 
इत्यादि वे नैतिक बुराइयाँ है जिनके जिये स्वयं मानव उत्तरदायी कहा जायगा ( एजकियेल 
१८ : २०, ३० ) । इस संदर्भ में ईसाई धमं में मूल पाप ( ०४४६1 भा ) की घारणा भी 
स्वीकारी गयी है । 
मौलिक अथवा आद्य पाप से अभिप्राय यह नहीं हो सकता है कि आदिपिता आदम- 
द्वारा पापं करने का फल समक्ष मानव: जाति को भोगना पड़ है । 'बहत पहले 
एज़कियेब ने स्पष्ट कर दिया जी व्यक्ति जैसा करेगा उसका वह फल दम i य ह 
पाप! की धारणा से अभिप्राय हु कि मानव के अंदर पापवृत्ति इतनी गहरी और व्यापक हुँ कि 
मानव स्वयं अपने ही प्रयास से अपने पापों को दूर कर पवित्रात्मा नहीं हो सकता है । फिर 
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इस आदि-पाप की घारणा का तात्पर्य है कि मानव ने अपने पापाचरण के द्वारा समाज-देश 
तथा धर्म-व्यवस्था तक को भी इतना भ्रष्ट कर दिया है कि उसकी इश्वर-छवि विकृत हो गयी 
हैँ । इसी आदि-पाप के संदभं में इंसाइयों की अशुभसमस्या का विचार आँका जा सकता है । 
सर्वप्रथम दुःख-कष्ट को ताडना के रूप में लिया गया है ताकि मानव को स्मरण पड़े 
कि उसे इत्रर की छवि के रूप में बनाया गया है। यह बात उड़ाऊ पुत्र के दृष्टान्त से स्पष्ट 
होती है । फिर दु:ख से मानव का शिक्षण भी होता है (अय्युब ५ : १७; इतिहास ३२:२७ ) । 
पुनः नये नियम में भी बताया गया है कि जिस प्रकार बाप, बेटे को दंड देकर उसको 
अनुशासित बनाता है, उसी प्रकार ईशवर-पिता भी गनुष्यों को दंडविधान के द्वारा अनुशासित 
करता है ( इब्रान्तियों १२ : ९-११ ) । 
द्वितीय, यहुदियों के बीच में प्रथा थी कि वे पशुओं की बलि इश्वर को चढ़ाते थे 
- ताकि बलि का पशु उनके पापों को ढो ले और उन्हें पापों से विमुक्त करे । फिर यहूदी लोग 
प्रायः अपनी जाति को पवित्र रखने और अपने एकेश्वरवाद में विश्वास को दृढ़ रखने के लिये 
अन्य जातियों के द्वारा तया अपनी ही जाति के लोगों के द्वारा बलिदानस्वरूप शहीद भो होते 
आये थे । अतः, यहुदी परंपरा को अपनाते हुए इंसाई लोग भी दुःख को ईखर के प्रति 
विमोचन ( 7९५९१1४९ ) तथा निवेदक (1६९7०९४०1४) मानते थे । इस्रायलियों को ईंस्वर 
के कोप से बचाने के लिए मूसा नबी ने ईश्वर से प्रार्थना की : | 
'हे परमेश्वर ! इन इस्रायलियों को तू अपने कोप का भाजन न कर वरन्‌ इन्हें 
बचा ले और इनके बदले मेरे ही नाम को अनंत जीवन प्राप्त करने वालों को 
तालिका से काट दे'--( गिनतो ११: १२ ) | 
इस प्रकार के अशुभ को प्रतिनिधिमूलक (०८4००३) और निवेदक (intercessory) 
कहते हैं । जिस प्रकार बलि का पशु पापवहन कर यजमान को उसके पापों से उसे भुक्त कर 
देता है, उसी प्रकार यशायह पैगम्बर ने बताया था.कि 'मसीह' भी अपनी बलि देकर समस्त 
मानव-जाति को उनके आदि-पाप से उन्हें वरिमुक्त कर देगा ( यशायह ५३ : ३-५९) । क्यों 
मानव-जाति को खीष्ट की बलि की आवश्यकता पड़ गयी ? 
आदि-पाप इतना गहरा और व्यापक है कि मानव अपने ही प्रयास से अपना उद्धार 
नहीं कर सकता है । इसकी कथा इसाइ मोक्ष-विचार में की जायगी, पर यहाँ इतना ही पर्याप्त 
होगा कि इंसाइ के लिये दुःख वास्तव में अशुभ नहीं है । 
१. अशुभ इसलिये हुँ कि इसके द्वारा ईश्‍वर की महिमा प्रगट हो । 
एक अन्धे को मसीह के पास लाया गया और उससे पूछा गया: यह जन्म से ही . 
अन्धा क्यों पैदा हुआ ? क्या इसने पूवं जन्म में या इसके पिता ने पाप किया था जिससे कि 
यह जन्मान्ध हुआ ? मसीह ने कहा कि यह इसलिये जन्मान्ध हुआ कि इसके द्वारा इंइर की 
महिमा प्रकट हो ( योहन ९:३ ) । अशुभ मानव के लिये चुनौतो है जिसे दूर करने के लिये 
मानव चरित्र और बुद्धि का विकास होता है । द & 
२. अशभ के द्वारा मानव का विशुद्धी करण होता है, उदाहरणाथं इब्राहिम पैगम्बर, 
युसुफ और अय्यब की जीवनी से यह सिद्ध होता है । कष्ट-भोग के द्वारा विश्वासियों का विश्वास 
दृढ़ होता है गौर तपाये हुई शोमे के। समः बिलछ 'हो,खालएहँ,1100101. * 
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३. यादनाओं के द्वारा मानव, जैसा मसीह के जीवन में देखा जाता है, पूर्णता की ओर 
प्रगति करता है ( इब्रानियों ५:८.) | 
४. यातना सहना इंसाई के लिये सौभाग्य की बात हैं किं यीशु खीष्ट और स्वगिक 
राज्य निमित्त वह दुःख भोगे ( योहन १५:२०; मत्ती १०:२४; १ पितर २:२०-२१ ) । इंसा 
"मसीह के नाम के कारण यातनाओं के भोगने पर विश्वासी खीष्टीय क्रश-मृत्यु का सहभागी 
होता और खोष्ठीय परिवार का सदस्य बनता है ( १ पितर ४:१३, १६ ) । मसीह ने कहा 
कि यदि कोई उसका अनुयायी बनना चाहता है तो अपनेपन ( अहंभाव ) को नकारे अपना 
क्र उठाये और तब उसके पीछे हो ले-(मत्ती १६:२४) । 
इसलिये ईसाई धम में अशुभ की समस्या का समाधान धार्मिक रीति से ही किया गया 
है जिसे इंसाइ-मुक्ति के स्वरूप में स्पष्ट दिखाया जा सकता है । 


ईसाई धमे में मानव की अन्तिम गति 


पहले ही कहा जा चुका है कि ईसाई धमं के अनुसार ईश्वर ने मानव को अपनी छवि 
में बनाया, उसमें स्वतन्त्र इच्छा प्रदान की और अच्छे-बुरे. का ज्ञान दिया । ईश्वर का उद्देश्य 
था कि मानव इच्छा-स्वातन्त्रय के आधार पर बुराई को त्यागकर अच्छाई को चुने और अन्त में 
ईस्वर सायुज्य ओर सान्निध्य के योग्य होने के लिये पवित्र संकल्पी हो। मानव पवित्र संकल्पी 
तभी हो सक्रता है जब वह अपनी इच्छा को ईश्वर के अघीन कर दे और उसकी आज्ञाओं 
का पूर्णतया पालन करे, क्‍योंकि ईश्वर की सेवा सच्ची स्वतन्त्रता है ( गलातियों ३:२१-२७, 
५:१६-२६ ) । यह कैसे सम्भव हो सकता है ? क्योंकि हम लोगों ने आदि-पाप के सन्दर्भ 
में देखा है कि मानव हजारों वर्षो से पापाचरण करने के फलस्वरूप बहुत ही बिगड़ गया 
हूँ । उसका देश और समाज, जैसा मसीह के युग में यहूदियों का था, इतना भ्रष्ट हो गया 
था कि यहुदी चाहते थे कि मूसाई नियमों का पालन करें, पर ऐसा करने में वे अपने को 
असमं पाते थे । संत पॉल का कहना हैं : 
'मैं चाहता हूं कि जो उचित हैं वही करूं, पर कर नहीं पाता। जो में नहीं 
चाहता और जिससे मैं घृणा भी करता हूँ, वही मैं करता हूँ । मैं चाहता हूँ कि 
अच्छा काम करूँ, और कर नहीं पाता । जब मैं अनुचित नहीं करना चाहता 
हुँ तो मैं किसी प्रकार वही करता हुँ-( रोमियो ७:१५, १९) । 


पर मूसाई तौरेत और नियम तो बताये ही गये थे जिसके अनुसार उचित, अच्छा 
ओर सत्य बताया गया था, तों क्‍यों नहीं मानव उनका अनुसरण कर पवित्र और शुभ संकल्पी 
हो सकता हैं ? संत पॉल का कहना है कि जितना ही अधिक व्यक्ति नियमों का. पालन 
क्ररना चाहता हैं, उतना ही अधिक वह उसका उल्लंघन करता है; और इस ज्ञान से: उसे 
आत्मग्लानि होती है और वह ' अपने कों पाप के दलदळ में फंसा हुआ पाता हूँ । तब 
मानव अपने पापों से कैसे छुटकारा पाये, किस प्रकार पापवृत्ति से मुक्त होकर ईइवर की 
छवि को प्राप्त करे ? क” 
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ईसाई घमं के अनुसार, ईस्वर-मिलन यीशु मसीह के क्रशीय बलिदान के रहस्य में 
विशवास करने से मानव मैं पापमोचन की शक्ति प्राप्त हो जाती है । इसलिये सवँप्रथम ईसा 
की क्रृशीय मृत्यु के रहस्य को जानना होगा । 

ईसा की क्रूशीय मृत्यु को मानव जाति द्वारा प्रायश्चित के रूप में पवित्र मनुष्य ईसा का] 
आत्म-बलिदान समझा जाता है। यहूदी पश को अपने पापों के प्रायश्चित में ईक्वर से क्षमा 
प्राप्त करने की आशा से बलि चढ़ाते थे । पशु को निर्दोष रहना चाहिये था-। इस रूप 
में यीशु ने अपने को उस पवित्र मेमना का निर्दोष रूप घारण किया जिससे वह अपना बलिदान 
समस्त जाति के पापों के प्रायश्चित के लिये करे । मसीह ने लोगों से कहा, 'तुममें से कौन है 
जो मुझे पापी ठहरा सकता है ? ( योहन ८:४६ ) फिर मसीह ने कहा, 'मैं अपनी इच्छा- 
नुसार अपने प्राणों की आहुति कर रहा हुँ, क्योंकि मैं इसी निमित्त संसार में जन्मा' 
(योहन १०:१८) । इसलिये इसा की क्रूशीय मोत पवित्र मेमने का वह आत्मबलिदान है जो 
समस्त मानव-जाति के पापमोचन निमित्त दिया गया है--( योहन १:२९ )। 

(क ) इस मौत को स्वयं ईश्वर ने ही तैयार किया था कि इस क्रशीय मौत को 
मानव-जाति अपने पापों के प्रायश्चित के रूप में स्वीकार करे | 

“ईदवर ने जगत को ऐसा प्यार किया कि उसने अपने एकलौते पुत्र को बलिदान 
के रूप में भेजा ताकि जो उस पर विश्वास करे, उसे अनन्त जीवन प्राप्त हो-- 
(योहन ३:१६ )। . 

( ख ) इस क्रशीय मृत्यु को प्रतिनिधिमूलक ( ४३८५४०८६ ) कहा जाता है (यशा- 
यह ५३:४-६), क्योंकि वह सब मानव के लिये मरा और अब फिर किसी प्रकार को बलि की 
आवश्यकता नहीं है । वह स्वय निष्पाप था । इसलिये वह अपने पापों के कारण नहीं मरा । 

( ग ) यह ईश्वर-मिलन का मार्ग है जो समस्त मानव-जाति के लिये स्थिर किया गया 
है ( रोमियो ३:२५; १ पितर २:२४ ) । 

ईसा को मृत्यु से यह स्पष्ट करने का प्रयास किया गया है कि ईदवर प्रेम है । . मानव 
ने ईश्वरीय छवि को कितना ही अधिक धूमिळ क्‍यों न कर दिया हो, अपनी पापवृत्ति के 
कारण ईश्वर से कितना ही दर क्यों न हो गया हो । पर ईश्वर का क्षमाशील प्रेम मानव को 
जमा करने को तैयार हैं. । ईसा की मृत्यु ने स्पष्ट कर दिया कि मानव क्रा स्वथं उसे इतना 
अंधा कर देता है कि वह संत पुरुष की भी हत्या करने से नहीं हिचकता है.। 

( घ ) ईसा की क्रूशीय मौत ईश्वर का अनुग्रह है क्योंकि अपने ही कमं के आधार पर 
मानव अपनी मुक्ति नहीं प्राप्त कर सकता है। कर्म से नहीं, ईश्वरीय प्रेम और उसके अनुग्रह 


पर विशवास करने से ही क्षमा और पापमोचन हो सकता है। _ ९ 
जब मानव अपने पापों मे इबा हुआ था तब ईश्वर ने आयोजन किया कि वह 


इंसा के आत्मबलि दांन के द्वारा उद्धार का मार्ग खोल दे ( रोमियों ५:६ ) । का 
पापमोचन इश्वर का अनुग्रह है | ठीक यही बात रामानुज के दर्शन में देखी जाती है 


५ ईद्वर के अनुग्रह को प्राप्त कर जीव मोक्षगति को प्राप्त करता है । 
कि woe के समान हूँ । इंद्वरीय क्षमाशील प्रेम और उसके अनुग्रह पर 


भरोसा रखकर ही व्यक्ति मुक्ति प्राप्त कर सकता हैं पर क्या वह पाप फिर नहीं करता ? 
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'दबाये जाते हैं, पर दब नहीं जाते, घबड़ा जाते हैं, पर आशा नहीं छोड़ते; 
गिर जाते हैं, पर पछाड़ नहीं खाते” ( २ करिन्थियों ४:८-९.)। | 
प्रत्येक स्थिति में इश्वर से प्रार्थना करते रहना पड़ता है कि इंसाइई प्रलोभन में तथा 
परीक्षाओं में गिर न पड़ें। अतः प्रार्थना के जीवन से ही इंसाई मन की शान्ति और शुद्धि 
प्रास कर सकता है । प्रत्येक प्रार्थना के आरम्भ और अन्त में ईश्वर को 'दृहाई दो जाती है 
जैसा इंसा मसीह ने प्रार्थना करने को सिखाया है। प्रभु की प्रार्थना इस प्रकार है : 
हि हमारे स्वागक पिता ! तेरा नाम पवित्र माना जाय | तेरा राज्य आये । 
तेरी इच्छा जैसे स्वग में है, वैसी पृथ्वी पर भी हो । प्रतिदिन की रोटी 
आज हमें दे । जिस प्रकार हम अपने अपराधियों को क्षमा करते हुँ, उसी 
प्रकार तु हमारे अपराधों को क्षमा कर। परीक्षा में न डाल, बुराइयों से बचा, 
क्योंकि राज्य, पराक्रम और महिमा सदा तेरी ही है' ( मत्ती ५:९-१४ ) । 
इसाई विश्वासियों के अनुसार, मसीह पर विश्‍वास रखने से उनमें नये जोवन का 
संचार होता है । सब मसीह में एक हो जाते और उनमें किसी भी जाति, वर्ण इत्यादि का 
भेद नहीं रहता ( इफिसियों २:११-१८ ) इंसाइंपन इसी में है कि वह ईश्वर द्वारा अपना 
लिया गया है ( २ थिसलोनियो १:१२ ) । इंसाई को बार-बार अपनी परीक्षा लेकर देखना 
पड़ता है कि उसका विश्‍वास अटल हैं कि नहीं ( २ करिन्थियों १३:५ )। सन्त पितर ने 
इंसाईं जीवन की चार सीढ़ियाँ बतायी हैं ( २ पितर १:१-७ ) । 
१. सर्वप्रथम, प्रत्येक ईसाई को ग्रहण कर लेना चाहिये. कि यीशु ख्रीष्ट उसका ईश्वर 
और त्राणकर्ता है। ऐसा मान लेने पर मन में शान्ति और: पापों के प्रति 
" विमुखता आती है । 
२. विश्वास बिना क्म के मुर्दा है ( याकूब २:१७, २६ )। इसलियें शुभ कार्यों में 
लग जाना चाहिये । 
३. तब धीरे-धीरे ज्ञान होने लगेगा कि उसके लिए इश्वर की क्या इच्छा और 
आदेश है । 
४. अन्त में, ईंस्वरीय प्रेम में इतना बढ़ जाना चाहिये कि बिना भेदभाव के शत्रुओं 
तक से प्रेम करना स्वाभाविक हो जाना चाहिये । 
अमरता-विचार 


स्वयं इंसा मसीह और आरम्भ काल के इंसाइ घमं के प्रचारक यहदी थे 

स्व यहूदी थे और अमरता 
के सन्दमं में उनके विचार भी यहूदियों के विश्वास से अभिरञ्जित थे। यो का विश्वास 
था कि मृत्युपरान्त मानव शियोल में हे रहता है जहाँ उसकी सम्पूर्ण शक्तियाँ क्षीण हो जाती 
हैं । पर उन्हें पुनरत्यान ( 7९४०९९८४०० ) में भी विश्वासं था। वे विश्वास रखते थे कि 


यीशु मशीह भी पुनरुस्त्थान और न्याय- 
पितर--योहन आदि भी मानते थे । 
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स हर 6 में बार-बार न्यायदिवस की चर्चा करता था ( मत्ती ५:२२; 
:१-२, २२; १०:१५; ११:२२, २४; १२:३६, ४१, ४२; ५ है 
¢ १ लूक ६:२७; १२:१२, १४; योहन 

३:१९ इत्यादि.) । फिर उसे स्वर्ग और नरक में भी विश्वास था । जव मसीह क्र्श प्र लटका 

हुआ था, उसी समय उसने प्रायश्चित्त करने और मसीह में विश्व'्स करनेवाले डाक 

आज ही तू मेरे साथ स्वर्ग में होगा” 15 Po 

व स्वग में होगा । फिर लाजरस के दृष्टान्त में मसीह ने स्वीकारा कि 
भिखमङ्गा लाज्रस स्वर्ग में गया और धनवान्‌ व्यक्ति जिसके हार पर भिखमङ्गा लाजूरस 

रहता था, वह धनवान्‌ नरक में डाला गया ( छूक १६:१९-३१ ) । न 


अपितु, मसीह ने अपने विषय में वार-वार चेलों को बताया : रे जाने 
a अनन ४ ताया था कि मारे जाने पर वह्‌ 
तीसरे दिन मृतकों में से जी उठेगा (मत्ती १२:४०; २६:६०-६१; माकं ८:३१; ९:३१;१०:३४; 
योहन २:१९ ) 1 फिर मसीह ने यह भी बताया कि स्वगं में 'विवाह नहीं होते । हक 
जीवन स्वरगंदूतों के समान पवित्रता का जीवन होता है (मत्तो २२:३०; लक २०:३५-३६) । 
अतः, इंसाईं लोग भी न्यायदिवस और पुनरुस्थान को मानते हैँ। चैँ 
बह 2700 उ हँ। चूँकि सन्त पॉल 
ईसाई घमं के सबसे बड़ और विद्वन्‌ प्रचारक थे और चूंकि उन्हीं के लेखों का सवंप्रथम प्रचार 
हुआ, इसलिये इंसाई लोग भी सन्त पॉल के ही मत को स्वीकार करते हैं । 


यहूदी शुद्ध आत्मा के अस्तित्व पर विश्वास नहीं रखते थे। उनके सिये प्रत्येक व्यक्ति 
देहात्मा है । इसलिए इंसाइयों के लिये भी इंसा देहधारी रूप में ही स्वगं चले गये । अतः 
न्यायदिवस के अवसर पर. देह के साथ मानव की आत्माओं का पुनरुस्थान होगा ऐसा 
मसीहियों का विश्वास है । | 

सन्त पॉल का मत अमरता के विषय में अनेक स्थलों पर प्रतिपादित किया गया है 
( प्रेरितों के काम १३:३३; १७:३१; २३:६; १ करिन्थ १५:३-८; २ करिन्थ ५:३-४ )। 
फिर देह के साथ आत्मा का पुनरुस्थान होगा, ऐसी बात सन्त पॉल ने कई स्थलों पर स्पष्ट 
लिखी है ( १ करिन्थ १५:५१-५४; २ करिन्थ ५:३-४ ) । इस सन्दर्भ में सन्त पॉल ने 
१ करिन्थ के अध्याय १५ में अपने मत का विस्तारपूर्वक उल्लेख किया है। सन्त पॉल के 
अनुसार न्यायदिवस के अवसर पर तुरही फूंकी जायगी और -क्षणभर में सभी मृतक अपनी 
देह के साथ जी उठेंगे । परन्तु पुनरुत्थान के समय जो देह प्राप्त होगी वह स्वगिक और अमर 
होगी और सांसारिक मरणशील देह की अपेक्षा कहीँ अधिक सुन्दर और मजबूत होगी । 
इसका क्या प्रमाण है कि पुनरुस्थान होगा और मृतक फिर जी उठेंगे ? _ 

संत पॉल का कहना है कि. मसीह मरे हुओं में से जी उठा है। क्योंकि वह उन्हें, 
मसीह के चेलों इत्यादि को स्पष्टतया दिखाई दिया है । अतः वह मृतकों में से जी उठा है और. 
इसी प्रकार सभी मृतक भी पुनरुत्थान दिवस में फिर जी उठेंगे । संत पाँल के अनुसार, मृतकों 
में से फिर जी उठना ससीहियों के लिये उनका विद्वास-वचन है । यदि मृतक फिर से जी 
नहीं उठगे तो मसीही विश्वास मात्र श्रम ही होगा ( १ करिन्थ १५:१७ )। पर संत पॉल 
का कहना है कि सच्ची बात यही है कि मसीह मृतकों में से जी उठा है और इसलिये 
मसीहियों का विद्वास व्यर्थ नहीं है (१ करिन्थ १५:२० ) । मसीह ने स्वयं कहा था कि 
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चेलो ! तुम न घबड़ाओं । इुस्वर-पिता के पास अनेक काला हूँ । मैं तुमसे पहले जा रहा हूँ 
कि तुम्हारे लिये मकान तैयार रखूँ। क्योंकि जहाँ में रहुँगा वहीं तम भी रहोगे । 

अतः, मसीहियों की पुनरुत्यान की आशा किसी युक्ति पर टघुत नहीं है, बल्कि यह 
उनका विष्वास-वचन मात्र है । 

ईसाइयों की अमरता की आशा जीवन के मूल्यों पर आधारित है। जिन लोगों ने 
अपने को ईश्वरीय गुणों और मूल्यों, और ईश्वर की आज्ञाकारी जीवन को प्राप्त कर लिया 
है वे ही अमर हो सकते हैं.। छूक रचित, सुसमाचार के २०.३५ में स्पष्ट लिखा ह कि केवल 
मुल्यवान्‌ तथा योग्य व्यक्ति हो अमर जीवन के अधिकारी होंगे । हर स्पष्ट हें कि सृष्ट 
जीव अमर नहीं हो सकता है । इसलिये अनंत जीव्रन का अधिकार इंद्वरीय प्रसन्नता और 


उसकी आज्ञाकारिता पर निर्भर करता है । 


यहुदी और ईसाई धर्मों के बीच अन्तर 

ईसाई धमं का धर्मे-गुर यहुदी था, अर्थात्‌ यीशु मसीह। फिर इंसाई घमं के प्रचारक 
भी यहूदी ही थे । अतः, दोनों घमां में समानता का रहना स्वाभाविक ही है। पर ईसा 
मसीह ने अपने नैतिक विचार को मूसाईं तौरेत की अपेक्षा अधिक संशोधित समझा था.। 
यही बात इँश्वर-विचार के सन्दर्भ में कही जा सकती है । यहूदी धर्म में न्यायी इंदवर करुणामय 
अवश्य है । पर वह मुख्यतः न्यायी है और गोण रूप से करुणामय है । अतः, यहूदी घमं को 
मुख्यतः कमंवादी धर्मं कहा जा सकता है । इसकी अपेक्षा न्यायी ` इंद्वर का स्थान मसीहियों | 
के लिये गौण है और करुणामय प्रेमी इश्वर की भावना सर्वोर्पार है । इसलिये इंसाई धर्म में 

- ईश्वर में भक्ति और उसके अनुग्रह-दान की शिक्षा बहुत दृढ़ है । 

संत पॉल बार-बार: कहते आये हैं कि नियमों के पालन करने से नहीं, वरन्‌ इंसा 
मसीह और उनको क्रुशीय मौत को उद्धार के मागं के रूप में विश्वास करने से ही मानव को 
पापमोचन एवं मुक्ति मिल सकती है ( रोमियों .३:२२-२६; १०:६-१३; गलातियों २:१६-२० 
इत्यादि ) । अतः, कमं पर नहीं, वरन्‌ भक्ति व ईश्वर के अनुग्रह पर विश्वास तथा ईसा की 
उद्धारक क्रशीय मौत पर विश्सास से ही मुक्ति मिलती है । 

२, चूंकि इंस्वर प्रेमी है और प्रेम से बिह्वळ होकर इंदवर मसीह में देहधारी हुआ 
ताकि वह अपनी क्र,शीय मौत से स्पष्ट कर दे कि ईश्वर विशुद्ध प्रेम है परन्तु यहूदियों के!लिये 
ईश्वर का अवतरण और देहधारी होना ईश्वर की निदा करना ह। | 

३. यही कारण हैं कि यहूदी न तो ईसा को ईश्वर का पुत्र मानते, न उसकी मध्यस्थता 
( med aforऽh।? ) स्त्रीकार करते हैं। यहूदियों के अनुसार मानव और ईश्वर के बीच 
साक्षात्‌ सम्बन्ध हो सकता है । 


यहूदियों a नहीं की जाती है, क्योंकि बिना प्रतीक के ईश्वर की 
आराधना सम्भव नहीं ओर ईसा को ईश्वरःपुत्र अथवा मध्यस्थ याजक कहा जाता है. 
कि वह प्रतीक है, जो इश्वर का भान कराता है । ee अक ओ 
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यहूदी इसलिए भी इंसा को नहीं स्वीकारते हैं, क्योंकि उसने अपने को पैगम्बर 
इब्राहिम और मूसा की अपेक्षा अधिक महत्त्वपूर्ण बताया था। पर यहूदी पैगम्बर इब्राहिम और 
विशेषकर मूसा को सबसे श्रेष्ठ समझते हैं । 

४. अतः, यहूदी त्येक परमेश्वर ( फा ) और अवतार की धारणा को नहीं 
स्वीकारते हैं । 

५. चूँकि यहूदी इंसा को ईक्वर का पुत्र और मसीहा नहीं मानते हैं, इसलिए वे 
ईंसा की क्रूशीय मौत को समस्त जाति के प्रायश्चित के खूप में प्रतिनिधिक ( ४०३,००३ ) 
उद्वार-मागं भी नहीं स्वीकारते हैं । 

६- यहूदी गृहस्थ जीवन को पवित्र मानते हैं, पर स्वयं ईम: यत्यादी रहे । अतः, 
इंसाइं धमं में संसार-विरक्ति की भी भावना पायी जाती है। म८/ ईसन अपने चेलों को 
कहा कि अपने माँ-वाप को छोड़कर मेरे पीछे हो ले। इसके विपरीत, झहूदी पारिवारिक 
जीवन पर बहुत बल देते हैं । 


७. यहूदियों के लिए इंसा मसीह उनका मसीहा नहीं है, पर मसीहा अभो भी ९ 


आने वाला है। 

« चूँकि ईसाई समझते हैं कि मूसाई नियम अब गौण हो गया है और ईसा की 
क्रशीय मौत में विश्वास को मोक्ष का आधार माना है, इसलिए यहूदी घमं को छोड़कर ईसाइ 
अपना घ्मं-प्रचार करते हैं । 


हिंदू और ईसाई धर्मों की तुलना 

ईसाई घमं एकेश्वरवादी है जिसमें ईसा को ईइवर का अवतार माना जाता है । फिर 
बताया जाता है कि ईदवर करुणामय है और ईसा की उद्धारक क्रूशीय मृत्यु पर विष्वास 
करने पर ईद्वर के अनुग्रह के द्वारा भक्तों का पापमोचन संभव हो सकता है । ' 

हिंदू घमं अपने वैदिक रूप में जरापूस्त्री घमं के समान आदि में प्रकृति की शक्तियों 
की पूजा करता था । बाद में स्वगंप्रासि के स्थान पर ब्रह्मज्ञान के द्वारा मोक्षगति का निःश्रेयस 
स्वीकारा गया । पर अंत में गीता, रामानुज तथा भक्ति में एकेश्वरवाद का प्रचार-प्रसार 
हुआ। इस समय शांकर अद्वैतवाद के साथ एकेश्वरवाद सनातनी हिंदू घम में कूट कूट कर 
भर गया है । बार बार वर्तमान युग में उपनिषदों को हिदू धर्म का श्रोतस्थल स्वीकारा गया 
है। राममोहन राय, रवीन्द्रनाथ टैगोर तथा अरविन्दों ने उपनिषदों की दुहाई दी है । 
उपनिषदों में परम सत्ता को ब्रह्म संज्ञा दी गयी है और इसमें ब्रह्म को निराकार एवं साकार 
दोनों ही माना गया है बृहदारण्यक १:४.१०; २:१४-४; छान्दोग्य ६:२-२; तैत्तिरीय २:४ 
तथा मैत्री उपनिषद्‌ ६:७ में ब्रह्म को निराकार स्वीकारा गया है। इसके विपरीत छान्दोग्य 
६:२.३ में स्पष्ट हे । न 

तदैक्षत बहु स्यां प्रजायेयेति, अर्थात्‌ उसने ( ब्रह्म ने ) संकल्प किया में बहुत हो जाऊं 
उत्पन्न हो जाके । 

इच्छा अधवा संकल्प करनेवाली शक्ति को साकारी समझा'जा सकता है । अतः, 
अनेकों उदरयों को प्रस्तुत कर. रामानूजाचार्य ने सिद्ध किया है कि उपनिषदों ३ रह्म साकारी 
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अथवा सगुण है, अर्थात्‌ विभिन्नताओं से परिपूर्ण अद्वैत है । शंकर भी ईश्वरवादी हैं । पर इनके 


लिये सगुणोपासना गौण है और निर्गुण ब्रह्मप्राप्ति ही अंतिम सत्यता है । 
गीता, रामानुज तथा भक्ति में निहित इंश्वरवाद को ध्यान में रखकर हिंदू और ईसाई 


घमा के बंच मिलान किया जा सकता है, क्योंकि इन दोनों में एकेश्वरवाद, अवतारवाद, अनुग्रह 


पर आधुत मोक्ष तथा स्वगंप्रा्ति का सिद्धान्त पाया जाता 


1 है । इन उपरोबत बातों पर समानता 


रहते हुए भी इन दोनों के बीच अंतर भी है। हमें याद रखना चाहिये कि सामान्यतः हिद 
बमे में कालान्तर में, सभी घर्मो का रूप पाया जाता है, पर हिंदू और ईसाई धर्मो के बीच के 
अन्तर को प्रचलित ईशवरवाद को ही ध्यान में रखकर किया जा रहा है । 


हिंदू और ईसाई धर्मो के बीच अंतर 


हिन्दू धमं 

१. सामान्य रूप से पाँचरात्र को स्वीकारने 
पर हिन्दू धमं में निगंमवाद ( ९०३१३६० ) 
आता हें । इसके अनुसार ईश्वर अवतरित 
अवश्य होते हैं, पर अवतार-चरित्र से स्वयं 
ईस्वर में किसी प्रकार का विकार नहीं 
आता है । 

हिन्दू धमं में मीमांसकों और जैनो को 
छोड़कर अन्य सभी विचारक स्वीकारते हुँ 
कि संसार-चक्र में सृष्टि, इसका संचालन और 
विनाश बार-बार होता रहता है। सृष्ठि का 
कोई आदि काल नहीं है और न अन्तिम 
विनाश। | 


छान्दोग्य ६:२.३ में अवश्य वताया 
गया है कि ब्रह्म ने अपनी इच्छामात्र से 
ब्रह्माण्ड की सृष्टि की । फिर यह भी धारणा 
आयी कि असतु से सत्‌ हुआ तो भी आदि 
सृष्टि और अन्तिम विनाश का सिद्धान्त हिन्दू 
विचारघारा में नहीं पाया जाता है । 

न्यायवैशेषिक दरशन में ईतर को केवल 
निमित्त कारण माना जाता है । पर रामानुज 
और शंकर, दोनों ने ईस्वर को निमित्त और 
उपादान कारण माना है । 


ईसाई घमं 

१. ईसाई धमं में आदि दृष्टि और 
कालगति के क्रम में अन्तिम रूप से सृष्टि का 
विनाश होगा । अतः यहाँ स्वीकारा जाता है 
कि ईखर ने सोच-बुझकर अपने संकल्प के 
अनुसार इस सृष्टि की रचना की है । 

ईसाई घमं में निदा के रूप में प्रतीयमान- 
वाद ( ५००९६७ ) भी देखा गया है जिसमें 
निगंमवाद के समान समझा जाता है कि ईसा 
की मृत्यु वास्तव में नहीं, वरन्‌ मृत्यु का केवल 
आभासमात्र (९7९३7३१०९) हुआ । इस्लामी 
मत भी ईसा की क्रूंशीय मृत्यु के मंदभं में 
ऐसा ही है । ३ 

ईसाई धमं में भी ईश्वर को निमित्त और. 
उपादान, दोनों कारण माना गया है! पर 
ईए्वर की सृष्टि केवल एक ही बार की गयी हुँ। 
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२. हिन्दू घमं में जन्म-जन्मान्तर चक्र को 

' मानव को दण्डमोंग के रूप में देखा जाता 

है। इस रूप में यहाँ दण्ड-विधान को सुघार- 

वादी ही कहा जा सकता है । केवल मध्वाचार्य॑ 

के दर्शन में राक्षस इत्यादि लोगों के लिये 

अनन्त नरक-वास में प्रतिकाराथै दण्ड-विधान 
की बात कही गयी है । 


३. सामान्य रूप से हिन्दू धर्म में पाप 
अविद्या के कारण होता है । ज्ञानोदय के 
साथ अविद्या और पाप का भी विनाश हो 
जाता है। पर भक्ति, रामानुज और गीता के 
अनुसार ईद्वर के अनुग्रह-मात्र से पापमोचन 
होता है। यहाँ भक्तिमात्र से ईश्वर का 
अनुग्रह प्राप्त हो सकता है । 

. ४. एकेशवरवादी हिन्दू धमं में स्वीकारा 
जाता है कि घमं की स्थापना निमित्त तथा 
दुष्टों के सहार हेतु ईष्वर अवतरित होते हैं । 
हाँ, इसके विपरीत भागवत्‌ पुराण १०:४०.२२ 
में बताया गया है कि धमंच्युत करने के लिये 
विष्णु ने बुद्ध भगवान्‌ का अवतार लिया 
कि राक्षसों का संहार हो। पर यहाँ भी 
राक्षसों के ही संहार की बात कही गयी हैं । 

५. हिन्दुओं के लिये वेद सनातन धमं 
रन्ध हु जो प्रत्येक सृष्टि के साथ रचा जाता हैं । 

अन्य घमो के ग्रन्थ अपेक्षाकृत बाद के हैं 

और वेद की तुलना में. वे मानव कल्पित हैं । 

घमं. की सत्यता आदि ही युग में विशेष, 

फिर द्वापर, त्रेता तथा कलियुग में इसकी 
सत्यता का क्रमशः 'हास होता आया है। 

हिन्दू घमं में मानव के विभिन्न गुण 


१८३ 


२. ईसाई घमं में केवल एक ही जीवन 
के पाप-फल के लिये पापी को अपने पाप के 
निमित्त प्रतिकार के रूप में ( 7९६७८६४९ ) 
दंड की व्यवस्था की गयी है। पापी को अनंत 
काळ लों अपने किये के अनुसार यातना 
सहनी पडती है । 
इस कठोर नीति के विरुद्ध कुछ विचारको ने 


प्लेटो के दर्शन के अनुसार शोधन-स्थान 


(एफ ) की भी कल्पना की है 
जिसमें सुधारवाद का मत विशेष हो जाता है । 

३. ईसाई घमं में -ईइवर की आज्ञाओं के 
उल्लंघन करने पर ही संसार में पाप आया 
और केवल ईसा की क्रुशीय मौत पर विश्‍वास 
करके ईदवर के अनुग्रह से पापमोचन संभव 
हो सकता है । 

यहाँ ईसा की उद्धारक मृत्यु में भक्ति 
रखने पर ही ईश्वर का अनुग्रह प्राप्त होता है । 

४. जब मानव की अपने ही. प्रयास से 
मोक्ष-मागं न मिल सका तब अन्त में ईखर 
ने अपने पुत्र को भेजा तांकि इसकी उद्धारक 
मत्यु के द्वारा समस्त मानवजाति का उद्धार 
हो ! ईसा की मृत्यु के फलस्वरूप स्वयं ईरवर 
मानव के दुःख-भोग से यातना-सहता है । 


५. बाइबिल एकमात्र सत्पग्रन्थ है जो 
ईश्वरीय: प्रेरणा से रची गयी है । | 

बाइबिल“के अनुसार संसार-चक्र में सुधार 
के साथ घर्म का उदय होता रहेगा ।' अतः, 
ईसाई घम में प्रगति की आशा का संदेश 
छिमा है। 


६. ईसाई घर्म के अनुसार केवल ईसाई 


' होते हैं और युगऔर गुण के अनुसार धर्म4 धमं एकमात्र सच्चा धर्म है। 
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विभिन्न होंगे । अतः, इसमें धमो की विभि- 
झता और सापेक्षता पर बल दिया जाता है । 


राघाकृष्णन्‌ के अनुसार परम आत्मा का 
ही एक धर्म सत्य.है और अन्य सभी घमं 
इसके अपभ्रष्ट रूप हैं । 


७. औपनिषदिक तथा अद्वैतवादी रहस्य- 
वाद आत्मनिष्ठ ( 570|८०४४८ ) नहीं है, 
क्योंकि विषयिनिष्ठ पुर्णता ब्रह्मण में अति- 
क्रमित होती है जो मानव और ब्रह्माण्ड से भी 
परे हुँ। तो भी इसमें व्यक्ति की आन्तरिकता 
पर बल दिया जाता है । 

८. हिन्दू धमं की साधना हीनयानी 
बौद्ध घमं कै समान अहंत्व में ही समाप्त हो 
जाती है । यहाँ वसुधैव कुटुम्ब की बात की 

जाती है पर लोक-कल्याण और लोकदुःख- 
निवारण को अन्तिम गति अर्थात्‌ मोक्षप्राप्ति 
का साघन नहीं माना जाता है | 

प्राचीनकाल में बौद्ध घमं में मैत्री और 
करुणा पर बल दिया गया है और महायानी 
शाखा में समस्त मानवजाति के निर्वाण हेतु 

- बोधि-सत्व-्वारा संसार-चक्र में जन्म लेने की 
बात भी कही गयी है, पर केवल आधुनिक 
आर्य-समाज, ब्रह्मो समाज तथा रामकृष्ण 
आश्रम में ही लोक-कल्याण और दुःख-निवारण 
पर बल दिया गया है और राघाङृष्णन्‌ ने 
सर्वमुक्ति का सन्देश दिया है । . 

९. हिन्दू धम में समस्त प्राणियों से प्रेम 
व्यवहार करना चाहिये और पशुओं की 
हिसा नहीं करनी चाहिये। इस रूप में 
महात्मा गांधी ने हिन्दू प्रेम-सिद्धान्त- को 
ईसाई प्रेम की तुलना में अधिक व्यापक 
माना है| 
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आधुनिक युग में एच० सी० हॉकिङ्ग 
ययनबी इत्यादि विचारक स्वीकारते हैं कि 


भावी घर्मं ईसाई ओर हिदू घमं के संयोग 


से उत्पन्न होगा, पर इसमें इंसाई मूल्यों का 
बिशेष योगदान रहेगा । इसके पूवं जे० एन० 
फर्कुहार के अनुसार हिंदू ध्म की खोज ईसाई 
धमं में पुरी हो जाती । 

.७: इसाई घमं में ईश्वर को मानव से 
परे मर अतीत ( transcendent ) समझा 
जाता है। मानव और ईश्वर के बीच नबी 
और अन्त में ईसा के द्वारा मध्यस्थता स्थापित 
की जाती है ! यहाँ ईश्वर की बाह्यता तथा 
अतीतपन पर बल दिया जाता है । 

८ ईसाई घमं में प्रारंभ से हो मानव 
कल्याण और दुःखनिवारण पर बल दिया 
गया है । पर औद्योगीकरण के फलस्वरूप ही 
ईसाई संदेश को विश्वव्यापी रूप दिया गयां 
है । ईसाई घमं में बताया गया है कि ईसाई 
अगोचर ईश्वर से किस प्रकार प्रेम कर सकता 
है यदि वह अपने भाइयों से प्रेम न करे जिन्हें 
वह अपनी इन्द्रियों से देख-सुन सकता है । 


९. ईसाई मानव को ईश्वर की छवि 
तथा सृष्टि को सर्वोच्च सत्ता मानकर उसकै 
प्रति प्रेम और करुणा के व्यापार को सर्वोच्च 
मानते हैं। पर संत फ्रांसिसी के समार्ग 
पशुपक्षी के प्रति उनकी सहानुभूति गीं 
पायी जाती है। “ 
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१०. हिन्दू घमं में संसार-विरक्ति पर बल 
दिया गया है । फिर शरीर-घारण करने को 
बन्धन माना है। 

रामानुज संसार को स्वास्तविक समझते 
हैं और शरीर को ईक्वर की सेवा के लिये 
समझते हैं । रामानुज ने बताया है कि मानव 
का असली स्वरूप है कि वह ईस्वर का 
अवियोज्य अङ्ग अपने को समझे और अपने 
आपको ईँइवर का दास समझे । 

११. यद्यपि अद्वेतवाद में स्वगं प्राप्ति को 
नहीं, वरन्‌ मोक्ष को ही जीवन फा नि श्रेयस्‌ 
समझा गया है। पर हिन्दू इंशवरवाद में 
वैकुण्ठवास ( अर्थात्‌ स्वगं प्राप्ति ) को ही 
भन्तिम गति कहा गया है। 


१८५ 


१०. प्रारंभ में ईसाई घर्म में भी संसार” 
विरक्ति पायी जाती' है, पर आधुनिक युग 
में संसार को ईष्वर-रचित मानकर प्रकृति को 
वास्तविक समझते हैँ तथा प्रकृति के नियमों 


. की स्थापना करने में सत्यता-पालन को अपना 


पवित्र घमं समझते हैँ । 

शरीर को ईश्वर का मंदिर कहा णया 
है मौर ईसा में विश्वास के द्वारा इसे पवित्री- 
कृत कहा गया है। 

११. मानव का अन्तिम लक्ष्य है कि वह 
अपनी स्वतंत्र इच्छा को ईश्वर की भाज्ञाओं 
के प्रतिपालन में लगा दे ताकि वह ईश्वर के 
समान पवित्र और सत्यसंकल्पी हो जाय और 
ईक्वर की सहभागिता का अधिकारी हो । 
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अध्याय-९ 


त इस्लाम 
विषय-प्ररिंचय 
5७ 2 ६ यहुदी और ईसाई धमं के समान इस्लाम भी पैगबरी धम है । इस्लाम, यहूदी 
और ईसाई दोनों घर्मी सै निकला है इसलिये दोनों धर्मों के तत्व इस्लाम में पाये जाते हूँ । 
परन्तु इस्लाम घर्म की अपनी विशेषतायें हैं जिसके कारण यह विश्व का लोकप्रिय प्रचलित 
घर्म है । यहुदी और ईसाई, दोनों धर्मो मे संन्यास के लिये स्थान है । यहूदियों के बीच इसीन 
( £55९१९ ).छोग थे और ईसाइयों में अभी भी संन्यास को ग्रहण योग्य समझा जाता हुँ। 
इसके विपरीत इस्लाम में संन्यास को प्रश्रय नहीं दिया गया है । इस्लाम के अनुसार, गृहस्थ 
जीवन में रहकर, इश्वर की आज्ञापालन करता हुआ और अपने आपको ईश्वर की इच्छा पर 
पूर्णतया अपित कर, प्रत्येक मुसलमान स्वगं का अधिकारी हो सकता है । अतः, इस्लाम के 
अनुसार, प्रत्येक मुसलमान ऐहिक ( सांसारिक ) और पारछौकिक, दोनों के सुखों को प्राप्त 
कर सकता है । इसलिये इस्लाम को संसार-पळायनवादी धमं नहीं कहा जा सकता है । 
फिर इस्लाम में २८ नबियों की चर्चा आई है। इनमें से बाइबिल के पुराने नियम 
से १९ नबियों का उल्लेख आता है और ईसाइयों के नये नियम से तीन नबियों को इस्लाम में 
` भों जगह दिया गया है, अर्थात्‌ योहन, जकर्याह और ईसा । इस्लाम को यहूदी-इंसाईं धर्मो 
का सुघारवादी धम भी कहा जा सकता हूँ । 
इस्लाम के प्रवतंक पैगम्बर मुहम्मद साहेब हूँ जिनका जन्म शताब्दी ५७० तथा, 
'जिनकी मृत्यु सन्‌ ६३२ में हुई। जब पैगम्बर साहेब हीरा नामक पर्वत के खोह में ध्यान 
लगाये हुए थे तब ४० वर्ष की आयु में आपको प्रथम इल्हाम ( प्रकाशना ) मिला । प्रारंभ में 
इस्लाम का प्रचार करने में पैग्रम्बर साहेब्र को अनेकों खतरों का सामना करना पड़ा और 
प्राणों को खतरे में डालकर उन्होने रोगों को इस्लाम की शिक्षा दी । जीवन के अंतिम दौर में 
आपको बड़ी सफलता मिली । बिना भगवान्‌ के अनुग्रह के किसी को भी इतनी सफलता 
नहीं मिल सकती हे। - Fo 
इस्लाम में इंमान (.आस्था-फेथ ) आमाल ( कर्म ) और मानव में दिय गये परम 
लक्ष्य को प्राप्त करना है । इमान के विषय को ( 07८०० ) विश्वास-वचन क्रहा जा सकता 
ह जिन्हें पाँच कर्मकाण्डों ( five pillars ) के द्वारा परम लक्ष्य की प्राछ्तिकही जा सकती त । 
इस्छाम से उस धर्म का अभिप्राय है जिसमें व्यक्ति अपने को इश्वर की इच्छा पर अपित 
कर दे जम ( Complete resignation to the sovereign will of God ) । इस्लाम के 
स्वीकारने बाले को “मुसलमान” संज्ञा दी जाती है । मुसलमान वह हुं जो इंदवर कें एकल 
( तोहीद ) में अपने सारे हृदय और मन के साथ विश्‍वास ( इंमान ) रखता है और अपने 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


Digitized by Arya 5०2 मि धर्म tion Chennai and eGangotri 
म १८७. 
मुंह से तथा कर्मो के द्वारा इस्लाम के विश्वास 


जा सकता है जो अपने मूंह से कहता है ( ०००१ ) को व्यक्त करता है। संक्षेप में कहाः 


“अल्लाह क कोई दूसरा ईश्वर नहीं है और मुहम्मद उसके पैगम्बर 
(सूक) है' । ( लॉ इछा इर लल्ला, मुहुम्मदन अबदु व रमुलुह्‌ ) । 
Pe ण एपलमान करे, उसे उस काम को प्रारम्भ करने के पहले सच्चे 
हिरंहमा निरंहीम । परम करुणामय एवं दयालु परमेश्वर के नाम पर ( बिस्मिल्ला 
ल ८ ) इस उक्ति में गीता के निष्काम कर्म की स्पष्ट घ्वनि देखने में आती है । 
जकात ( Se के के कि विश्वासवचन को अंगीकार करना, नमाज पढ़ना, 
मना न पा कि दम हिस्सा), रमजान का रोजा रखना और सामथ्यं होने पर 
हे क ग कर्मकाण्ड को इस्लामी पंचस्तम्भ ( 1५७ 0111915 ). कहा गया है । 
अतः, बौद्धिक रीति से ला इलाहे इल्लिल्लाह मुहम्मदुरसूलिल्लाह ( अर्थात केवल अल्लाह ही 
इश्वर है और केवल मुहम्मद ही उसका रसूल है ) का कलमा पढ्ने से ही कोई मसलमान 


छ हो जाता है पर जो इमान, आमाल ( कमं ) और वचन से इस्लाम की शिक्षा कों अपने: 
वन म उतारता है वही सही माने में मसलमान कहा जा सकता है । 


इस्लामी विश्वास-वचन 


(१) अल्लाह, (२) स्वगंदुत, जिन और आत्माओं के विषय, (३) करान 
i (४) नबी, (५) पुनरुत्यान-दिवस ( resurrection ) और “4 ess 
नियति में ( ए९५०४४१३६:०7 ) में विश्वास रखने को विश्वास-वचन ( 0४8८० ) कहा जाः 
कै हैं। सुरा म, 145 के अनुसार {रसी मानव की मृत्यु ईश्वर द्वारा निर्धारित पूर्व- 
डा कै अनुरूप ही होती है । इन सभे! + ब्याख्या निम्नलिखित रीति से की जा सकती हे । 
ह ईश्वर ` एक अल्लाह ( अल्ला तआला ) को छोड़कर किवी अन्य आराध्य देवता को 
गर -नहों कहा जा सकता है। इसे एकेशऽरवाद ( ए१०॥०६॥९i8m ) कहा जाता हू। 
ईस्लाम में शुद्ध एकेएत्ररवाद यहूदी धर्म से लिया गया है और इस एकेश्वरवाद को यहूदी घम में 
2 भदत्त आज्ञा में प्रथम स्थान दिया गया है । फिर ईसाई घमं के अनुसार सभी मानव 
ठर ट ईश्वर ने नबियों को भेजा है कि वे ईश्वर के एकत्व ( तौहीद ) को सभी को 
बीच क इसी प्रकार सूरा ( १० : ४८ ) में बताया गया है कि ईश्वर ने सभी जातियों के 
बता अपना नबी भेजा हैं कि वें सभी को ईश्वर के एकत्व का चेत करायें और उन्हें 
वनी दें। फिर इस्लाम के अनुसार समस्त मानव जाति एक हो परिवार है अर्थात्‌ एक ' 
हौ विरवनजुदुम्ब है । ु 
“ईश्वर की सवंशक्तिमत्ता, एकत्व और शुभत्व पर बल दिया गया है । ईश्वर का एकत्व 
कोई दाशनिक विवेचन नहीं, वरन्‌ वह धार्मिक छगन और धुन का उदुगार है। ईस्वर को 
भणं विश्व का रचयिता और उसका स्वामी कहा गया है, क्योंकि सम्पूर्ण विश्व को कोई भी 
रना बिना ईस्वर-ज्ञान और अनुमति के सम्भव नहीं हो सकती है। ईश्वर को न्यायप्रिय 


हा गया 
है, र इसके साथ-छाथू हर को अतिकरणामय (रहीम म ) भी कहा हाबी है 1 
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ङ पीकीक अनुसरण करते हुए “Glimpses of world religions’ में 
कलर के se Fe गया है, जिते ह में यहाँ वणित किया जा सकता है : 
ईश्वर तेरी स्तुति हो, जो समो वस्तुओं का रचयिता ~ पालक है, जो ऐश्वयंपूण 
सिंहासन का स्वामी है, जो अपने सच्चे बन्दो को सही मागं पर चलाता है, जिसने 
झपने रसूल को चुना, उसको आशीष और शान्ति दी। 
वह ईश्वर एक है और अकेला है बौर उसका कोई साथी नहीं, कोई बरावर उसके 
नहीं और जो अनन्त है; उसका न कोई आदि. है और जो शाश्वत और नित्य है । 
ईश्वर अशरीरी है और जिसे न किसी द्रव्य और न किसी गुणों के द्वारा सीमित 
किया जा सकता है । , 
ईश्वर सभी सत्ताओं से उपर और अतीत है, तो भी सभी घटनाओं का ष है 
और प्रत्येक जीव के उसके सभी अंगों की अपेक्षा निकटतम है । वह सभी सुष्ट जीवों से 
(भिन्न और परे है तो भी परलोक में वह अपने सभी विश्वासियो को निस्सन्देह 
-दिखाई देगा । 
ईश्वर सवंशक्तिमान है और वह सदा जागता रहता है और जिसमें किसी भी 
प्रकार का ह्लास नहीं रहता है । अपनी इच्छा के अनुसार उसी ने मानव की रचना 
की, उसका वह निर्वाह करता है और आयु को प्रदान करता है । अच्छी और बुरी 
सभी घटनाओं का संचालक है 1 
इसी सन्दर्भ में ईश्वर के एकत्व के साथ ईएवर की सवंशक्तिमत्ता भी बतायी गयी है, 
(जिसके महत्त्व को पू्वेनियतिवाद के प्रसँग में दिखाया जायेगा। 
ईदवर के सन्दर्भ में यह बताया जाता है कि ईश्वर अज्ञात और अज्ञेय है। अध्याय 
६ : १०२ में कुरान में लिखा है कि कोई भी मरणशील आँखें ईश्वर को नहीं देख सकती हैं 
यद्यपि खुदा सबके देखने को देखता है ! वह अज्ञेय और प्रज्ञावान है। ईश्वर का अज्चात और 
ज्ञेय होना आश्रयं की बात नहीं है, क्योंकि यदि ईदवर मानव द्वारा ज्ञेय होता तो 
द्वारा ईश्वर प्रकाशना की आवश्यकता ही क्यों होती ? इसी सन्दभं'में दूसरी बात है कि खुदी 
. को अजल कहा गया है, अर्थात्‌ वहसदा से अनादि और अनन्त है और सृष्टि के पूर्व से गी है 
और सृष्टि के प्रलय के बाद भी ज्यों का त्यों बना रहेगा । वह किसी पर भी निर्भर नहीं र्ती 
और न अपनी सृष्टि की ही उसको आवश्यकता है, पर सृष्टि उसपर निर्भर रहती है । डतः 
इक्वर सृष्टि से सवंथा अतीत रहता हूँ | 
फिर इस्लामी विचारक मानते आये हैं कि ईस्वर को: रब्ब कहा गर्या है, अप 
' डुँदवर सृष्टि का रचयिता, पालक और इसका निर्वाह करने वाला है। पर कोई भी स्वर्ग 
नबी या सृष्ट जीव ईश्वर के सिफात ( गुण ) और ज्ञात तत्त्व) से बाहर ही समी 


राओं में है अति दयावान्‌ और करुणामय' 
जें सुरा को छोड़कर अन्य सभी सुराओं म प्रथम मन्त्र है अति म्‌ 
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जायेंगे ।' ईश्वर का स्वरूप मानव बुद्धि, मानव अटकल और इन्द्रियों से अतीत और परे है। 

यह भी स्पष्ट ही है कि अल्लाह के गुण और स्वरूप को इस्लाम में इतनी ऊँचाई तक 
पहुँचा दिया जाता है कि उसे सव सृष्ट वस्तुओं से परे ओर अतीत मान लेने के लिए विचारक 
को बाध्य हो जाना पड़ता हूँ । मानव को बुद्धि और उसका विचार अतिसीमित है और इसकी 
तुलना में ईश्वर इतना अपरिमित, अगाघ है कि मानव की पहुँच इंदवर तक हो ही नहीं सकती 
हँ । तब प्रश्‍न उठता है कि ऐसी अवस्था में मानव ईश्वर को कैसे जानें ? 

इस्लाम में इसका उत्तर भी स्पष्ट है। इश्वर अपने को नबियों के .हारा मानव कोः 
बताता है । लेकिन क्या ईश्वर मानव को ऐसा कर सकता है कि मानव अपने से अतीत 
इंशवर को प्रकाराना के द्वारा जानें? यहाँ इंशवर के अतीतपन के साथ इस्लाम को ओर इसाइ 
घमं में भी मानना पड़ता है कि इश्वर ने अपनी आत्मा ( रुह ) मानव में फूंक दी है, जिसके 
कारण मानव ईश्वर की खोज करता है ओर इश्वर के विषय में जान सकता है। पर ऐसी 
स्थिति में ईश्वर के अतीतपन के साथ उसके कुछ गुणों को भी स्वीकार करना पड़ता है 
जिन गुणों को मानव अपनी अल्पबुद्धि के द्वारा समझ सकता है। कहना पड़ता है कि ईदवर 
दयालु, करुणामय, सृष्टिकर्ता और पालक है । पर ये गुण भी ईश्वर में अपरिमित रूप में पामे 
जाते' हैं । यही कारण है कि प्रश्‍न फिर हो जाता है कि अपरिमित को सीमित बुद्धि केसे 

"जान सकती हैं? ईसाइयत में टामस अक्वाइनस और पॉल तीलिख के साम्यानुमान काः 

सहारा लिया जाता हुँ । , 

देखा गया है कि ईश्वर को अतीत मान लेने पर या तो टामस अक्वाइनस के अज्ञेयवाद 

( agnosticiऽm ) को या तीलिख के अढ्दैतवादी लयवाद को स्वीकारना पड़ता हैँ । परु 

यदि सूफियों की बात छोड़ दी जाय तो इस्लाम में प्रकाशना में आस्था को स्वीकारा गयाः 

है बार-बार कहा गया हूँ कि ईश्वर ने सूर्य, चाँद, सितारों को बताया है“ कि मानव ईरवर 
को धन्यवाद देना सीखे और फिर जो-ब।त खुदा के वारे कुरान में कही गई है, उस पर पूराः 
ईमान और भरोसा रखे। पर सूफीवाद में अद्दैती निष्कर्ष स्पष्ट हो जाते हैं. जिसे बाद में 
स्पष्ट किया जायगा । 

स्थगंदूत तथा अम्य आत्मायें : यहूदी घर्म में भी स्वगंदूत, शैतान, भूत-प्रेत के अस्तित्व 
को स्वीकारा गया हैं: अतः, इस्लाम में भी स्वगं दूतों के अस्तित्व को स्वीकारा गया है | 

१, बचे : Wahed Hosain, “The Conception of the Divine Being ip Islamic 
. Philosophy’ The Visva Bharati Quarterly, 

Jariuary, 1930, pp. 375, 380, 381 
“Nothing can be compared either with His ९5९००९ ( तत्त्व )or with 
His attributes ( गुण )”, ?- 379. 

२. सूरा ३६.४० में बताया गया हैं कि सूयं-चाँद की गति को नियमबद्ध किया शया . 
है । सूरा ५० में कहा गया है कि ईश्वर ने पवत और वनस्पतियों को बनाया ताकि 
मानव उन पर ध्यान देकर ईश्वर की शिक्षा को ग्रहण करे मोर लगभग यही बाठा 
सूरा ५५ में कही गई है । 
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थे सूक्ष्मशरीरी बताये गये हैं और ज्योति से इनकी रचना ईश्वर ने की हैं। इनमें स्त्री-पुरुष 
का भेद नहीं रहता है और ये न खाते और न कुछ पीते हैं । ये स्वगिक जीव कहे जा सकते 
हैं । इनका मुख्य गुण है कि वे ईश्वर की आज्ञाओं का पालन करें और उसकी नित्य स्तुति 
करें। चार मुख्य स्वगंदूतों का उल्लेख किया जाता है, अर्थात्‌ जबरैछ जो प्रकाशना 
( १९४९।३६।०7 ) के स्त्रगंदूत हैँ जिनके द्वारा ईश्वर का सन्देश नवियों को प्रास होता है; 
माइकेल, अ्रायफिल जो पुनरुस्थान के दिन तुरही फूँकेंगे और अज्जायल जिन्हें यमदूत की 
भी संज्ञा दी जा. सकती है क्योंकि वे मानव देह से, मृत्युकाल में, आत्मा को अलग करते हुँ । 
इसके अतिरिक्त मुनुकर और नकीर, दो स्वगंदूत हैं जो सभी मानबों के कर्मा का 
उल्लेख या तालिका रखते हैं । 

स्वगंदूतों के अतिरिक्त, यहूदी और ईसाई धर्मों के समान, शैतान ( इबलीस ) का भी 
अस्तित्व स्वीकारा गया है । परम्परा के अनुसार, शैतान भी प्रारम्भ में एक बड़ा स्वगंदूत 
था । पर जब ईश्वर ने उसे कहा, 'आदम को झुककर उसका आदर करो', तो उनने ऐसा 
करने से इन्कार.किया । इस आज्ञा की अवज्ञा करने के फलस्वरूप उसे शैतान के रूप में 
स्वगं से ढकेल कर पृथ्वी पर गिरा दिया गया । 

स्वर्गदूतों के अतिरिक्त अच्छे और बुरे -जिनके अस्तित्व को भी स्वोकारा गया है । 
इनकी रचना ईश्वर ने आग से की हूँ । 

ईश्वर-प्रवत्त घमशास्त्र : ईश्वर सभी युगों में नबियों को भेजता रहा है कि वे ईश्वर 
के विषय में सही मार्ग को लोगों को बताएं ( सुरा २२.६७; सूरा १०.४८ ) । एकेद्वर की 
शुद्ध शिक्षा इब्राहिम नबी को दी गयी थो और मूत्तिपूजा से बचकर के पूणं विश्वासी नबी 
ईत्राहिम के पग पर चलने का आदेश दिया गया है ( सूरा ३.९५ ) नबी मूसा के द्वारा तौरेत 
दिया गया; दाऊद नबी के द्वारा भजनसहिता ( जबर ) तथा पैगम्बर ईसा के द्वारा इंजी 
दी गयी है । पर यहूदियों ने ईश्वर के दिये घमंशास्त्र को विक्त कर दिया और ईसाइयों ने 
ईसा मंसीह को ईश्वर का पुत्र” बनाकर ईश्वर के स्वरूप को ही बिगाड़ दिया है। ईश्वर न 


झरीरी है और न उसकी शरोरी संतान हो सकती हैं। इसलिये ईदवर के संदर्भ में इब्राहिम नबी . 


के द्वारा-शुद्ध एकेश्‍वरवाद की शिक्षा पैग्रम्बर मुहम्मद के द्वारा अन्तिम रूप से दी गयी है। 
ईश्वर की प्रकाशना शुद्ध रूप से क्रुरान में दी गयी है । 
कुछ मूलवादी, ( 10109116114118/ ) ईसाई अब भी समझते हैं कि बाइबिल की 
असली प्रति स्वगे में सुरक्षित है.जिसकी प्रतिलिपि संसार में पायी जाती है । संभवतः, इसमें 
प्हेटोवाद के प्रत्ययवाद की छाया हो । पर इस्लाम में अनेक लोगों का विइवास हैं कि असली 
क्रुरान स्वगं में रखी हुई है जिसकी प्रतिलिपि इस संसार में पैग़ म्बर मुहम्मद के द्वारा प्रस्तुत 
की गयी है । इसका कारण है कि अरबी भाषा में करान ही सर्वप्रथम ऐसी पुस्तक हैं जिसकी 
अरबी भाषा अनुपम और अपूर्व है। अरबी भाषा का साहित्य इस क़रान से उसी प्रकार हुआ 
'जिस प्रकार वाल्मीकि रचित रामायण से संस्कृत साहित्य की षटि ह्या rn 
पढ़े-छिखे नही थे । इसलिये कुरान ऐसी पुस्तक को उनकी रचना नहीं बतायी जा सकती है । 
अतः, इस पवित्र क्रुरान को ईदवर-प्रदत्त समझा जाता है । 
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प्रश्न किया जा सकता है कि ईश्वर की प्रकाशना कैसे वैगरम्वर मुहम्मद को प्रास हुई । 
यह प्रकाशना या बोधि ( इल्हाम, ¡५०/१३४० ) तथा साक्षात अनुभव के द्वारा प्राप्त हुई 
और प्रायः अदृश्य वस्तुओं का इन्हें ज्ञान हुआ। इन्हें स्वप्न में भी प्रकाशना प्राप्त हुई, पर 
ऐसा प्रतोत हुआ कि एक शुभ प्रभात हुआ है । प्रायः समाधि ( ४०1०6 ) में प्रकाशना हुई, 
कभी आवाज स्पष्ट सुनी गयी, फिर ऐसे व्यक्ति का साक्षात्कार हुआ ( जिसे जिब्रैल कहा जा 
सकता है ) जिसने इन्हें ईश्वर-प्रदत्त प्रकाशना बतायी । पैगम्बरों को दी गयी प्रकाशना को 
सवंव्यापक स्वीकार्यं समझा जाता है । इल्हाम ( बोधि ) व्यक्तिगत रूप से अमुक एवं विशिष्ट 
देश-काल और स्थितियों में सन्तों को प्राप्त होता रहता है। सभी घर्मो में बात कही गयी है 
कि स्वप्नों में ईश्वरीय प्रकाशना देखी जाती है । 

जिस प्रकार वेद और बाइबिल को शाइवतू और नित्य समझा जाता है, उसी प्रकार 
पाक कुरान की असली प्रति स्वगं में नित्य रूप से मानी जाती है । 

पवित्र कुरान में ११४ अध्याय हैं और प्रत्येक अध्याय में छोटी-छोटी इकाइयाँ हैं जिन्हे 
आयत (पद, ४९7९५) कहते हुँ । नवें अध्याय को छोड़कर सभी अध्याय का प्रारंभ बिस्मिल्ला 
हिरंहमा निरंहीम ( करुणामय दयालु परमेश्वर के नाम में ) से होता है। इस पुस्तक को 
उच्चकोटिक साहित्य गिना जाता है । वास्तव में यहो पवित्र कुरान मुसलमानों की पुनीत निधि 
है । इसकी प्रकाशना इसीलिये की गयी है कि मानत्र बुद्धि बिना ईदवर की सहायता से ईश्वर 
के विषय में शुद्ध ज्ञान प्राप्त करने में असमर्थ समझी जाती है । यहो बात ईब्वर-प्रमाण के 
संदर्भ में नैयायिको ने 'पदात्‌' के अंतगंत व्यक्त की है । 

पवित्र क्रुरान किसी एक समय में ईद्वर-प्रेरित नहीं हुई । इसलिये ईश्वरीय प्रकाशना 
तितर-बितर लिखी हुई थी । इसलिये ओमर खलीफा ने इसे व्यवस्थित करवाना .प्रारंभ किया । 
परंतु इसकी पूणं व्यवस्था उनके उत्तराधिकारी उस्मान खलीफा ( सन्‌ ६४४-५६ ) के समय 

` में अधिकृत रूप से की गयी जो आज भी उसी रूप में पायी जाती हैं । ज 

करान ईश्वर की अन्तिम और पूर्ण प्रकाशना है जिसके द्वारा मानवों का मागदशन 
ईश्वर की इच्छानुसार हो सकता है । इसे इस्लामी इमारत का ठोस आघार और व 
कहा जा सकता हूँ । स्थलों 

पवित्र कुरान एकमात्र ईइवर-प्रेरित समझा जाता है, पर इससे सभी स्थल पर 
मुसलमानों के लिये आदेश नहीं मिलता है । इसलिये इस कमी को पूरा करन के लिए सुप्ताह 
की मदद ली जाती हैं । सुन्नाह को हदीस भी कहते हैं । इसमें पैगम्बर मुहम्मद की कथनो, 
करनी, उनकी आदतों तथा उनके सन्दर्भ की किवदन्तियाँ पायी जाती हैं। इसे परम्परा का 
विज्ञान भी कहा जा सकता हैं जिसमें उत्परेरणामूलक कथानक तथा अनेक बात-विचार भी 
पाये जाते हैं। परम्परा को ठोस सत्य, स्वीकार्य तथा क्षीण, तीन रूपों में बाँटा गया हूं ! 
जिस परम्परा को अनेक श्रृद्धुलाओं से पुष्ट समझा जाय उसे सबसे प्रामाणिक समझा जायगा । 
जिसमें केवल एक ही शकला के द्वारा पुष्टि हो उसे स्वीकार्य समझा जायगा। जहाँ शङ्कला का 
तारतम्य टूट जाय उसे क्षाण माना जायगा । हदीस कार्यक्षेत्र के लिये लाभप्रद समझा गया हैं, 


पर इसे व्यापक ज्ञान के लिये पर्यास नहीं कहा गया हैं । 
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हदीस में पैगम्बर मुहम्मद साहेब के कामों और वचनों का संग्रह कहा जा सकता है । 

हारीया : शरीया वह माग है जो मानव को ईश्वर की आज्ञाओं की ओर छे जाता 

है । इसमें ईश्वर की प्रकाशना पाई जाती है और इसमें चार प्रकार के श्रोत पाये जाते हैं : 

१. कुरान में सबसे अधिक ओर प्रबल ईश्वर की प्रकाशना है । कुछ मूलवादी समझते 
हैं कि इसकी एक प्रति आसमान पर रखी हूँ । 

२. हदीस जिसमें नबी ( पैगम्बर साहेब ) के वचन, संगोष्ठी और कार्य का विवरण 
पाया जाता है । 

३. इज्सा जिसमें अन्तर्जातीय छब्धप्रतिष्ठित विचारको की मतैक्यता पर अरू दिया 
जाता है। 

४, कयास जो एक प्रकार का साम्यानुमान है यदि कुछ स्थलों पर सिद्धान्त तथा 
व्यवहार में एक मतन हो तो ऐसी स्थिति में इस्लामी धमंदांशनिकों से भी 
मदद ली जाती। $ 

शरीया की बातों को पाँच भागों में रखा जा सकता हुं: 

१. इश्वर द्वारा प्रदत्त आदेश । 

२. इंशवर का आदेश नहीं, पर उसकी स्वीकृति । 

३. जिसमें किसी भी प्रकार का ईश्वरीय आदेश और स्वीकृति की चर्चा नहीं है । 

४. जिसे इंश्वर ने निन्दित बताया है, पर निषिद्ध नहीं ठहराया है । 

५. जिसे ईश्वर ने निषिद्ध ठहराया है । 

मुस्लिम व्यक्तिगत कानून तुर्की, मिन्न और पाकिस्तान में भी रूपान्तरित होता जा 
रहा हैं । इसका सन्दर्भ-तालीक्र इत्यादि के साथ है । 


\_नुद्रेवर्पिषम्बर : सेमिटिक छोगों में ऐसे व्यक्ति होते थे जो भविष्य के विषय में 
पूर्वंकंथन करते थे, देवताओं को इच्छा को प्रकट करते थे तथा रहस्यपूर्ण उक्तियाँ भी करते थे। 
अन्तिम रूप में इस्रायलियों के बोच ऐसे लोगों को 'नवी” कहते थे, जिनका मुख्य उद्देश्य था कि 
एकेश्वरवाद और सामाजिक न्याय का प्रचार करे । इन नबियों में निम्नलिखित लक्षण पाये 
जाते थे । उनमे संवेगमय उद्गार, ' कविता, ईश्वर तथा नैतिक समस्याओं म॑ तल्छीनता पायी 
जाती थी । साथ ही साथ ईश्वर की इच्छा को लोगों पर प्रगट करने के लिए उनमें अन्तर्बा- 
ध्यता भी देखी जाती थी । प्रष्न होता है कि ईश्वर क्‍यों नबियों को भेजता है ? 

पहले ही कहा जा चुका है कि इस्लाम के अनुसार ईश्वर प्रत्येक काल और जाति में 
पैगम्बरों को भेजता रहता हैं कि वे मानव को एकेश्वरवाद की दिक्षा दें और ऐसा न मानने 
अर्थात्‌ मृतिपूजा से विमुख न होने पर उन्हें नरक इत्यादि का भय बतायें तथा अन्य चेतावनियाँ 
दें। लगभग २८ नबियों की चर्चा कुरान में की गयी है, जिनके नाम बाइबिल में पुराने और 
नये नियमों में भी पाये जात है। इनम छः ऐसे नबी हैं, जिन्होंने घमं, विधि और समाज के 
विषय में विशेष शान दिया है । इसके अन्तर्गत आदम, नुह, इब्राहिम मूसा 'ईसा और मुहम्मद 
पैग्रम्बर ही नहीं, वरन्‌ प्रेरित माने जाते है । पैगम्बर मुहम्मद अन्तिम नबी हैं, जिन्होंने 
ईश्वर विषयक शिक्षा को अन्तिम रुप से बंताया है। 2 
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मूसा और ईसा, दोनों के विषय में कहा गया है कि वे अपने अनुयायियों के लिए 
न्याय दिवस के अवसर पर उनके पापों की क्षमा'के लिए ईश्वर से सिफारिश करेंगे । यही 
बात पैगम्बर मुहम्मद के विषय में मानी जाती है कि वे अपने अनुयायी मुसलमानों के लिए 


उनके पापों की क्षमा के लिए मध्यस्थता करेंगे। फिर रसूल मुहम्मद की मध्यस्थता को - 


सवंश्रेष्ठ समझा गया है। 
_ न्यायदिवस-{ The Day of Judgment ) 


करान में बार-बार न्यायदिवस की चर्चा की गयी है, जिस दिन सभी लोगों को उनके 
किये अनुसार जजा-सजा होगी । ईश्वर के सिंहासन के सामने सभी लोगों का. न्याय होगा ।१ 
ईमानदारों को स्वगं प्राप्त होगा जहाँ उनकी-सारी शारीरिक आवश्यकताओं की पृति होगी । 
जिनके काम बुरे होंगे और जिन्हें अल्लाह और उसके पैगम्बर पर विश्वास न होगा, उन्हें 
नरक की यातनायें सदा काळ लों मिलती रहेंगी । 

न्याय-दिवस के दिन तुरही फूंकी जायगी औरःसभी मुद्दे जी उठेंगे । इसलिये यहूदी 
मौर ईसाई घर्मो के समान, इस्लाम में भी पुनरुस्थान ( 7ऽ७rrection ) की बात कही 
गयी है । अतः, शुद्ध आत्मा याने विना देह की आत्मा में विश्‍वास नहीं किया गया है, वरन्‌ 
सदेही आत्मा की ही कल्पना की गयी हैँ। इस सन्दर्भ में याद रखना चाहिये कि अधिकतर 
भारतीय घमंग्रन्थ एवं दशन में शुद्ध आत्मा की बात कही गयी है, विशेषकर यह मत जैन 
और सांख्य के साथ. रामानुज का भी है। पर इस्लाम में भी ईश्वर को अशरीरी ही कहा 
गया है, जैसा सेश्वरवादी भारतीय धमंदशंन में भी स्वीकारा गया है। 


यह ठीक है कि करान में .हुरों की चर्चा की गयी है पर भारतीय कल्पना में भी 


देवियों तथा अप्सराओं को. 'षोडशी बाला” कहा गया है । 

यह स्पष्ट नहीं है कि इस्लाम में स्वर्ग-नरक मृ त्यु-पइचात्‌ ही, न्यास-दिवस के पूवं, तुरत 
मिलेगा, या न्याय-दिवस के बाद ही । यदि न्याय-दिवस के बाद ही स्वर्ग-नरक मिलेगा, तों 
. ऐसी दशा में. यह स्वीकारा जाता है कि मरने के बाद आत्मा ईश्वर के पांस लौट आती है 
और तब फिर ये आत्माग केवल पुनरुस्थान के समय देहघारी होंगी । सामान्यतः, ईसाई 
लोगों के समान मुसलमान भी न्याय-दिवस और पुनरुस्थान में विश्वास रखते हैं । 


पुर्व-नियति ( तकदीर, Predestination ) 

` इस्वर सर्वशक्तिमान है और बिना उसकी अनुमति के कोई पत्ता तक भी नहीं हिता 
है। अच्छी या बुरी, सभी घटनायें ईश्वर द्वारा नियन्त्रित हाती हैं । प्रत्येक व्यक्ति का जन्म 
और मृत्यु का दिन भी अनादिकाल से निश्चित किया हुआ है देखें सुरा ३:१४५ । यहाँ तक 
कि उसे स्वर्ग या नरक मिलेगा, यह भी पूर्वनिश्चित किया हुआ हैं। तब क्या मानव स्वगं- 
प्राप्ति का प्रयास छोड़ दे, . क्योंकि उसकी अन्तिम गति पूर्वनिर्धारित हैं ? नहीं ॥ पुरुषार्थ तथा 
पुरुषकार.का स्थान भी है । पूर्वनियति का विचार कैल्विन तथा सन्त पॉल के मत में भी देखा 
जाता है। यह बात गीता और कठं २:२३; मुण्डक ३:२,३ में भी देखी जाती है। पर इस 


१. सायत जा वणन अनेक स्थलों पर है, देखें, सूरा ३४, सूय ३९.६७-७३ 
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पूर्वेनियति को विश्वासियों का ईश्वर के प्रति आत्मसमर्पण हेतु उद्गार मात्र समझना चाहिये । 
इस्लाम के अनुसार भी, ईमान छाना या न लाना मानव की स्वतन्त्र इच्छा पर, निर्भर करता 
हुँ । पैग्रम्बर ने बताया है किं विद्वासियों का यह कत्तंव्य हू कि वे अपने ईमान, कर्म इत्यादि में 
लगे रहे हैं और वे जो ईश्वर से प्रार्थना में माँगते हूँ, उन माँगों की इच्छा करते रहें अतः, 
पूर्वनियति को ईश्वर की सबंशक्तिमत्ता में विशवास, भरोसा और आत्मसमर्पण का आधार 
समझना चाहिये । हमें भूल नहीं जाना चाहिये कि मुसलमान वही है जो अपने को पूर्णतया 
इइ्वर की इच्छा पर आत्मसमपित कर देता है । यही बात तो भारतीय धमंदर्शन के भक्ति- 
प्रपत्ति-सिद्धान्त में अन्तनिहित हुं 1 
इस्लाम का-कंमकाण्ड ( Five Pillrs of Islam ) 

केवल कुरान-हदीस के कोरे ज्ञान प्राप्त करने से कोई अपने को मुसलमान नहीं कह 
सकता है, पर जो अपने मन और हृदय से इस्लाम में ईमान रखे, वचनों के द्वारा उसको 
अङ्गीकार करे और इस्लाम में बताये गये कर्मों का अनुसरण करे, वही वास्तव में मुसलमान 
होगा । अतः इस ईमान और कर्मकाण्ड में पाँच बातों का उल्लेख किया गया है, अर्थात्‌ जो 
अपने पूरे मन और हृदय से विश्वास करे और स्पष्ट वचन से कहे लॉ इला-ह इल लल्ला, 
मुहम्मदन भवदुहु व रसुलुह (अर्थात्‌ अल्लाह को छोड अन्य कोई ईश्वर नहीं और मुहम्मद ही 
उसके रसूल या पैग्रम्बर हैँ) | फिर दिन में पाँच बार नमाज्‌ पढ़े, जुकातसदकात दे, रमजानभर 
रोजा रखे और धन-सामथ्यं रहने पर हज करे । सम्पूर्ण कर्मकाण्ड में अन्तरनिहित लक्ष्य है कि 
मानव अपने सृष्टिकर्ता ईश्वर के प्रति तथा सृष्ट समाज के प्रति अपने कतंब्यों का पालन कर 
ऐहिक और पारलौकिक, दोनों के दायित्व को पूरा कर दोनों के सुख का भोग करे.। इसलिये 
इस जीवन के सभी सुखों का उपभोग कर मानव अपने को ईइवर को अपितकर ईइवरीय 
अनुग्रह प्राप्तकर, स्वगं प्रास कर सकता है । अतः, सामाजिक कतंग्यों से विमुख होकर संन्यास 
छेने की बात इस्लामी जीवन के जिये श्रेयस्कर नहीं कही गयी है। इस भूमिका को घ्यान में 
रखकर कर्मकांड के अंतर्गत भिन्न-भिन्न इकाइयों की संक्षिप्त व्याख्या की जायगी । 


नमाज़ : नमाज का मुख्य उद्देश्य हे कि नमाज़ी को दिनभर और प्रतिदिन घर्म और 
न्याय के मागं पर चलने के लिये बल मिले और बुरे ( निषिद्ध ) काम करने से बचे और 
अनुबाध्य ( 0011841079 ) कतंव्यों को निभाने में उसे उत्प्रेरणा मिले । नमाज़ पढ़ने से प्रत्येक 
मुसलमान के जीवन में ईश्वर की महानता और' उसकी उपस्थिति उसके जीवन का भाग 
हो जाता हूँ। नमाज़ में पूरी तन्मयता के साथ एकाग्रभाव से ईश्वर के शरणागत रहकर नमाजी 
ईदवर के सामने सिर झुकाता है। नमाज़ की स्थिति में नमाज्ञी दुनियावी बातों को भुलाकर 
ईश्वर की महानता पर घ्यानता है । 3 द 

चूंकि ईस्वर पवित्र महान है, इसलिये नमाजी को अपने शरीर और मन को भी 
पवित्र रखना पड़ता हूँ।' उसे अपने हाथ-पैर, मुंह, सिर और कान को शद्ध जल से घोतां 
चाहिये जिसे बुजु” कहते हुँ । वस्त्र को भी साफ़ रखना चाहिये । तत्र ईस्त्रर का स्मरण कर, 
इंश्वर-संगोष्ठी के लिये तैयार हो जाना चाहिये ओर अपने घ्यान को ईश्वर पर रखकर ईश्वर 


की आज्ञा और प्रार्थना के उत्तर को हृदय से ग्रहण करने के लिये तैयार रहना चाहिये । 
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नमाजी ईश्वर के समाने खडा होता है उसी प्रकार जिस प्रकार उसे न्यायदिवस के 
दिन खड़ा होना होगा । चूँकि इन्सान कमजोर होता है, इसलिये ईशवर को परम करुणामय 
और दयालु समझकर नमाजी ईश्वर के सामने खड़ा होता है और वह अपना पाठ बिस्मिल्ला 
हिरंहमानिरंहीम के साथ प्रारम्भ करता है । फिर ईश्वर की स्ंशक्तिमत्ता और अपने को उस 
दयालु ईश्वर को अपित कर अल्लाहो अकबर ( ईश्वर महान्‌ है ) उच्चारित करता है । 
चूंकि मुसलमान को ईश्वर को अपने जीवन का अंग बनाना होता हैं, इसलिये वह 
प्रातःकाल, दिन और रात में पाँच बार नमाज पढ़ता है, भर्थात्‌ सूर्योदय के पूवं, दोपहर, 
अपराह्न, संध्या और रात होने के पहले (अथवा दिन की समाप्ति के बाद) पाँच नमाज्ञ पढ़नी 
पड़ती है । प्रत्येक नमाज़ के अपने-अपने आसन (रुकूअ) हैं और इन आसनों का अपना-अपना 
अभिप्राय होता है। इन आसनों को योगासन के समान समझा गया है । प्रार्थना करना 
जीवन का सर्वश्रेष्ठ धामिक कत्त॑ग्य समझा गया हैं। प्राथंना करते समय मानव का मन संसारी 
बातों से दूर होकर ईश्वर की ओर मुड़ता है । नमाज कहीँ भी पढ़ा जा सकता है । वर्ष में 
दो वार सामूहिक नमाजा की व्यवस्था की गयी हैं, अर्थात्‌ ईद अल-फित्र और ईद अल-अज्ञा 
( जिसे वकरीद भी कहा जाता है ) के अवसर पर । सभी लोगों को एक साथ नमाज पढ़ने 
पर ग़रीब-अमीर, अँच-नीच इत्यादि का भेद-भाव नहीं रहता हैं और प्रत्येक नमाज मक्का 
को ओर मुँहफेर कर पढ़ना होता है । इसलिए मुसलमानों में समता और समानता का भाव 
वरावर बना रहता है । यह सवंव्यापक भाई-चारे का भाव हज-प्रथा में भी अन्तनिहित है । 
नमाज़ के महत्त्व को निम्नलिखित रूप में त्रताया गया है। जो व्यक्ति ठीक-ठीक 
समय पर पाँचों नमाज पढ़ेगा, उसे इंश्वर जन्नत ( स्वागिक-वास ) देगा, क्योंकि स्थगंप्राप्ति की 
कुँजी नमाज है। नमाज पढ़ने पर पापों का प्रक्षालन होता है । पुनरुत्थान होने पर न्वाय- 
दिवस के समय पुण्यकर्मों के रहने पर भी नमाज नहीं पढ़ने वालों को पाप-क्षमा नहीं मिल 
सकती है और उनकी सम्भवत: सुनवाई भो न हो। धर्म का आधार नमाज हुँ और ममाज्ञ 
न पढ़े जाने से धमं का ह्लास हो जाता हँ । प्रत्येक जुम्मा ( शुक्रवार ) की नमाज़ में भी 
लोगों को सम्मिलित रहना चाहिये । 
डॉ इक़बाल ने बताया हैं कि नमाउा के द्वारा मानव का संकीर्ण जीवन "अपरिमित 
ईश्वर के सम्पर्क में आकर नयी बोधि प्रास करता है, जिससे उसकी संकोणंता दुर होती और 
उसको अपनी गहराई का अनुभव होता है । दूसरे शब्दों में जीवन की व्यस्तता से ह और 
उसकी यान्त्रिकता से अवकाश प्राप्त कर व्यक्ति नमाजा पढ़ता है और नमाउा पढ़ने पर व्यक्ति में 
नूतन सर्जनात्मक शक्ति का संचार होता है । दै 
फिर डाँ० इक्रबाल के अनुसार नमाज,का उद्देश्य सामाजिक ही होता है । सामूहिक 
प्राथना करने में सामूहिक चेतना का विकास होता है और सामूहिक चेतना के प्रादुर्भाव 
रहने पर व्यक्ति की अपनी शक्तियाँ बढ़ जाती हैं! इसलिए आध्यात्मिक विकास के लिए 


सामूहिक नमाज महत्त्वपूर्ण माना जायेगा । 1 
पुनः जैसा कहा जा चुका हैं कि नमाज़ करने की स्थिति में सभी नमाजी एक बराबर 


हो जाते है, जिससे उनके बीच भातृसंघ की भावना उतन्न होती है | 
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रमजान और रोजा: उपवास रखना सभी घमा में बताया गया है, क्योंकि इसके 
मन पर्‌ नियन्त्रण होता है। इस्लाम में भी बताया गया है कि 
उपवास रखने से पाप कटता है और मन विमल होता है। वर्ष के नवें माह को उपवास माह 
कहा जाता है और इसे रमजान कहते हैं । किरण फूटने के पूर्व से लेकर सूर्यास्त होने के बीच 


जल, अन्न, घुन्रपान तथा शारीरिक कामवासना से उपवासी को वञ्चित रहने का आदेश रहता 


है। बच्चे, गर्भवती औरतें, बीमार, बूढ़े इत्यादि 

रोजा ( उपवास ) रखना आवश्यक कहा गया है । 

रमज़ान के काल में स्वगं-द्वार खुल जाता, नरक-द्वार बन्द हो जाते तथा 

हैतानी शक्तियों को बन्द कर दिया जाता है । £ 

उपवास रखना उपासना का मुख्य द्वार समझा जाता है। रोजा रखने वालों को दो 

आनन्द अवश्य मिलता है : एक तो रोज़ा खोलते समय जळ-अन्न प्राप्त कर लेने पर परम सुख 

और दूस रे इंश्वर-मिळन का आनन्द | भोजन तथा इन्द्रियभोगः से विमुख होकर आत्मसंयम प्राप्त 

होता है, वासनाओं पर विजय और चित्त की विमलता सिद्ध होती है दूसरे शब्दों में व्यक्ति 

भनसा; वाचा तथा सम्पूर्ण हृदय से शुद्ध हो जाता है । जो व्यक्ति पूरे एक माह अपने को अपने 

वश में कर लेता है, उससे आशा की जाती है, वह शेष पूरे वर्ष इसी प्रकार अपने को अन्नु- 

शासित कर संयमी बना रहेगा । नमाज पाँचों बार पढ़ने के अतिरिक्त रोजा रखनेवालों को 
दारद्रों की भी सुचि लेनी पड़ती है और उन्हें सदक्कात (दान) देना पड़ता है । 

- रमजान का महीना याद दिलाता है कि ईमान रखने के लिये त्याग की आवश्यकता 
पड़ती है, अपनी इच्छाओं को मारना पड़ता है, क्योंकि सच्चे मुसलमान को अंपनी इच्छा के 
अनुसार नहीं, वरन्‌ ईकवर की इच्छा पर अपनी इच्छा को अपित करना होता है । अपने को 
ईस्वर को पूर्णतया अपित करने के लिये रमज्ञान का रोज़ा रखना एक मुख्य साधन है । 

जकह (जकात) : पहले ही कहा जा चुका है कि इस्लाम ईश्वर और समाज, दोनों 
की सेवा करना सिखाता है । नमाज पढ़ने में मानर अपने ऊपर ईश्वर के अधिकार को स्वीकार 
करता है । पर जकात देने में वह अपने ऊपर गरीबों के अधिकार को स्वीकार करता हैं । 
जकात करना उतना ही आवश्यक है जितना नमाज़ पढ़ना । ज्ञकात को दरिद्र-सेवा-टैक्स कहा 
जा सकता है । जितना जुकात देना धनी का कर्तव्य है, उतना ही दरिद्र का-अधिकार होता है 
कि वह घनी से जुकात ले । 

मूसाई नियम के अनुसार प्रत्येकं यहुदी को अपने धन का १० प्रतिशत ईश्वर को अर्पित 
करने का आदेश था, और, अभी भी कुछ ईसाई मंडलियों के सदस्यों को दहेकी देने की परम्परा 
हू । इसलिये जकात देने की प्रथा यहूदी घमं से ही प्राप्त हुई थी, पर इसे एक सामाजिक 
बनाने की बात इस्लाम की अपनी देन है । चूंकि अरब के लोग अधिकतर चरवाहें और 
गड़ेरिये थे, इसलिये प्रारम्भ में जकह उगाहने का हिसाब भी ऊंट, भेंड इत्यादि के रूप में था! 
प्रायः २३-५ प्रतिशत जक़ह समझा जाता है । 

_ इसके अतिरिक्त, विशेषकर रमजान के दिनों में सदक़ात भी देना पुण्य समझा जाता 
है अतः, जक्रात अनुबाष्य तथा सदकात ऐच्छिक दान समझा जा सकता है । 
CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. : 


द्वारा शरीर, वासना तथा 


को छोड़कर अन्य सभी मुसलमानों के लिए 
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हल" : प्रायः यहूदी लोग यरुशलेम की ओर मुँह करके प्रार्थना किया करते थे और 
यही बात पैगम्बर के साथ भी थी । पर जब पैगम्बर ने ईसा को भी नबी मानना शुरू कर 
दिया, तब, यहूदियों ने इनका विरोध किया । उस समय से काबा की ओर मुंह फेरकर प्रार्थना 
करने की प्रथा बन गयी । कावा दशन की प्रथा का मुख्य कारण है कि पैगुम्बर मुहम्भद के 
अनुसार शुद्ध एकेश्वरवाद का संदेश सवंप्रथम नबी इग्राहिम ही को दिया गया था जिसे यहुदी 
और ईसाई, दोनों घर्मो ने अशुद्ध रुप में विकृत कर दिया है । अतः, इड्राहिम पैगम्बर के शुद्ध 
एकेश्वरवाद को पुनर्जीवित करने के लिये काबा को प्रधानता दी । अब हज की प्रथा इसी 
नबी इब्राहिम के स्भरण में मनायी जाती है! नबी इब्राहिम अपने मॉ-बाप को छोड़कर शुद्ध 
एकेकवरवादी रहे सर आजीवन संम्पूणं परिवार के साथ ईश्वर पर अपने को अर्पित कर 
विश्वासी बने रहे, यहाँ तक कि वे ईश्वर की आज्ञा-पालन करने के लिए अपने एकळोते पुत्र 
इजृहाक को भी बलि चढ़ाने के लिए तैयार हो गये थे । अत्तः, इसी पैग्रम्वर इब्राहिम के प्रति 
सवंस्व त्याग के साथ विश्वास और निष्ठा के संस्मरण हेतु हज की प्रथा चली आ रही है। 
जीवन में एक बार भी हज करना सभी के लिए बाध्य नहीं समझा गया हैं। पर यदि 
ब्यक्ति सभी ऋणों से मुक्त हो, घन को दृष्टि से समर्थ हो मौर बुढ़ा हो गया हो, तब स्वस्थ्य 
रहने पर उसे एक बार हज कर लेना चाहिये । हज करने के पूर्व, पापों को स्वीकार कर 
उनकी क्षमा उसे ईश्वर से माँगनी चाहिये । नमाज्‌ पढ़कर और बिस्मिल्ला हिरंहमा निरंहीम 
उच्चारण कर उसे यात्रा प्रारम्भ करनी चाहिये। हज करने की अनेक प्रक्रियायें बतायी गयी 
हैं, पर काबा के चारों ओर सात बात घूमना आवश्यक कार्यक्रम बताया गया है । 
हज करते समय सभी बुरी आदतों से हाजी को अपने को मुक्त करना पड़ता है । हाजी 
को अपना श्युंगार करना, विषय-वासना में लिप्त होना, विवाह की बात सोचना इत्यादि निषिद्ध 
है । वस्त्र पहनने का भी अपना विधान है । 
हज के हारा सम्पूर्ण विशव के समस्त मुसलमान जातियों का सम्मेलन होता है जिसके 
झरा रंगभेद, अमीर-गरीब इत्यादि सभी भेदों से ऊपर उठकर विक्‍्व-सौहाद्रं के सिद्धान्त का ` 
पालन किया जाता है । शुद्ध इस्लाम में जाति अथवा वणंमेद नहीं स्वीकारा जाता है । यहूदियों 
के समान मुसलमानों में भी:धमं को ही राष्ट्रीयता का आधार माना जाता है। अब इसी बात 
को सिख भी. मानने लमे हैँ । ४ 
'न्रेहाइ : शायद जेहाद को अब वह सवंमान्य इस्लामी कर्मकाण्ड नहीं माना जायगा, 
' जैसा इस्लाम के प्रचार-प्रसार के काल में इसे स्वीकारा गया था । पर अविद्वासियों के द्वारा 
अमंसंकट पड़ने पर तथा अपनी रक्षा हेतु जेहाद ( अर्थात्‌ धर्मयुद्ध ) को भी स्वीकारा गया है । 
जेहाद से अभिप्राय है कि एक मुसलमान के लिए यह जोवन संघर्ष का है और ईस्वरप्रासि. के 
लिने उसे अपने प्राणों को न्योछावर करने के लिए तैयार रहना चाहिये । सुरा ५.५ में ईसाइयों- 
यहूदियों के विरुद्ध तथा ५.९ में: निरीदवरवादियो के विरुद्ध और स्वरक्षा के लिये २-१९० में 
जेहाद करने के प्रावधान हैं । जो इस जेहाद में शहीद होते हैं उन्हें तत्क्षण स्वगं प्राप्त होता है 
( सूरा २.१५४; ३:१६९, १९५ )। | 
२. इज छे अभिप्राय है कि मुसलमान संतारो बातों खे अरुग होकर खुदा के सामने अपने 
को छपित करे । 
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इस्लाम में मानव-विचार 

डॉ० इकबाल ने मानव को सर्जनात्मक स्वतन्त्र जीव माना है और इसी रूप में उन्होंने 
कुरान की विभिन्न उक्तियों का उल्लेख किया है। डॉ० इकबाल के अनुसार ईक्वर स्वयं 
अपरिमित क्षमताओं का प्रकाशन करता रहता है और वह चाहता है कि मानव भी अपनी 


स्वतन्त्र इच्छा के साथ भलाई चुने और इस प्रकार ईश्वर के साथ वह ईश्वर का सहकर्मी . 


(९०-४०८६९7) बने और दिनोंदिन वह ईश्वर के प्रति बढ़ता चला जाय । इस सन्दभं में डॉ० 
इकबाल की प्रसिद्ध उक्ति है कि मानव अतिमानवता को भी छू सकता है ।' 
खुदी को कर बुलन्द इतना कि हर तकदीर से पहले, 
खुदा बन्दे से खुद पूछे, बता तेरी रजा क्या हू? 
इन पंक्तियों से स्पष्ट हो जाता है कि डॉ० इकुवाल के अनुसार ईश्वर ने मानव की 
रचना इसलिये की कि वह ईश्वर के साथ विश्व का सह-रचयिता हो । 
कुरान के अनुसार ( सूरा ३-१२-१४; ३०.११ ) ईश्वर ने सूक्ष्म मिट्टी से मानव 
की रचना की और उसमें अपनी रूह (आत्मा) फूंक दी । ईश्वर ने मानव को स्वर्गदूतों से भी 
बढ़कर दर्जा दिया है (सूरा ७.११)। क्यों ? बयोंकि मानव में इच्छा-स्वातन्त्रय है जो स्वर्गेदूतों में 


नहीं है । इसका बड़ा महत्त्व डा० इकबाल ने बताया है । खुदा ने आदम को बनाकर स्वगंदूतों . 


से कहा कि तुम आदम के सामने सिज्दा करो ( झुको ) । क्यों ? क्योंकि (सूरा ३८.७३-७४) 
आदम में बुद्धि और स्वतन्त्र इच्छा है जो किसी भी अन्यसृष्ट वस्तुओं में नहीं है । 
कुरन के अनुसार तीन मुख्य बातें मानव के सन्दर्भ में कही गई हैं । 
१. ईश्वर नें मानव को चुना है । 
“बाद में ईश्वर ने आदम को अपने लिये चुना, उसकी ओर फिरा और उसका 
मार्गदर्शन किया''। ( सूरा २०.१२२ ) 
२. सभी दोषों के बावजूद ईइवर ने मानव को इस भूतल पर अपना प्रतिनिधि 

( Viceee१t ) बनाया है ( सूरा २.२८३-२८४; ६.१६६ ) । 

३. तृतीय, ईश्वर ने मानव को स्वतन्त्र इच्छा देकर इस भूतल पर उसको न्यासी 
( 7775८ ) बनाया है । इस बात पर डॉ० इकवाल ने बहुत बल दिया हैं और ३३:७२ को 
कई बार “The Reconstruction of Religions thought in Is!am’ मं इसकी आवृत्ति 
की हैं । इस आयत के अनुसार स्त्रगं और पृथ्वी इस न्यास को वहन करने में जब असमर्थ 
हुए तब मानव ने इस न्यास को ग्रहण किया । इकबाल के अनुसार इस बात को हल्लाज ने 
सही समझा और कहा कि मैं ही सर्जनात्मक सत्य हूँ'। यहाँ न तो ईश्वर ही होने का दावा 
दुला. किया और न उसमें विलीन हो जाने की बात कही, पर यह कि परम अतीत और 

अंत्यंतम व्यक्तित्व में उसने अपने व्यक्तित्व की पूर्णता का अनुभव किया । 

मानव शरीर और आत्मा के योग से बना है और मरने के समय आत्मा फिर ईश्वर 
के पास लौट जाती है । पर एक और मत भीं बताया गया है कि मृत्यु और पुनरुस्थान के 
बीच बज॑ख एक स्थिति है जिसमें मृत व्यक्ति अनुलम्ब (५५७९०४९) में रहता है । 
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ह नि र के मर इस्लाम में पूर्वनियतिवाद और मानव-स्वतन्त्रता 
ता र सवंशक्तिमत्ता की वात कही जातीं है तब बताया 
जाता है कि संसार का संचालन सम्पूर्णतया ईइवर द्वारा नियन्त्रित होता है। फिर ईख्वर की 
करुणा और दया का जव आस्वादन भक्त को होता हुँ तब वह समझता है कि ईत्रर ही 
उसका एकमात्र मुक्तिदाता है और उसने कुछ भी ईश्वर द्वारा मुक्ति प्राप्त करने में नहीं किया 
है । अतः, पूर्वनियति का पाठ ईश्वर की सर्वशक्तिमत्ता के भाव और भक्त की अपनी शरणागति 
कै प्रति उद्गार मात्र है। क्रुरान में सूरा १७ और १८ में मानव की स्वतन्त्रता की बात भी 
स्पष्ट कही गयी है । सूरा १८ में बताया गया है कि ईश्वर की प्रकाशना लोगों की चेतावनी के 
लिये की गयी है और मानव को स्वतन्त्रता है कि वह चाहे तो उसे स्वीकार करे और नहीं 
चाहे तो उसे अस्वीकार करे ( १८:२८ ) । फिर इसमें यह भी बात बतायी गयी है कि ईश्वर 
किसी का भी बुरा नहीं करता है । फिर सूरा १७:७ में बताया गया है कि जो ईश्वर की 
सहायता माँगते हैं, ईश्वर उनकी सहायता करता है, परन्तु जो भूल ( पाप ) करते हुँ वे स्वयं 
उसका फल भोगेंगे । फिर यह भी इसके साथ आगे चलकर कहा गया हैं कि जो भविष्य का 
अनन्त जीवन प्राप्त करने का प्रयास करता हूँ, उसे निश्चय ही ईश्वर उसका फल देगा । | 
जव इस्लामी विचारको मं भाग्यवाद ( दंबबाद-14३]।७ ) और मानव-इच्छा- 
स्वातन्त्र्य के सन्दर्भ में चितन प्रारम्भ हुआ तो अनेक विचारको ने मानव-इच्छा-स्वातंत्र्य के 
सिद्धान्त की पुष्टि की । उनके विचार-विमशं में यह सिद्ध हुआ कि ईश्वर परम दयाळू और 
करुणामय हुँ और इसलिये वह किसी भी - मानव को नारकीय यातना के: लिए नहीं पैदा कर 
सकता है । हम लोगों ने अभी ही देखा हूँ कि कुरान में स्पष्ट हुँ कि ईश्वर किसी का भी बुरा 
नहीं चाहता है । अत: भाग्यभरोसावाद नहीं स्वीकारा जा सकता है। इसी परम्परा को 
डाँ० इकबाल ने अपनाया है । 
डॉ० इकबाल ने विलियम टेम्पुल के समान स्वीकारा है कि ईश्वर सर्वथा स्वतन्त्र है 
और जब ईश्वर ने मानव को पूर्ण स्वतन्त्रता देकर मृजा तो बुरा करने का विकल्प भी इसमें 
निहित ही था । कुरान ( सूरा २ ) के अनुसार जब ईश्वर भानव को स्वतन्त्र इच्छा देकर 
रचने लगा सब स्दगदूतों ने स्पष्ट कहा “तू इरे स्वतन्त्र इच्छा देकर शून और बुराई करने के 
लिये क्‍यों रच रहा हैँ जब हम सव तेरी केवळ स्तुति किया करते आये हैं ?' परन्तु ईश्वर ने 
कहा कि मैं मानव को स्वगं और पृथ्वी के रहस्य को जानने के लिये बना रहा हूँ अर्थात्‌ 
जब मानव को सच्चा ज्ञान हो जायगा तब वह मत्यसंकल्पी जीव होकर ईश्वर की स्तुति 
और उसकी महिमा करेगा । पहले ही कहा जा चुका है कि पूर्ण ज्ञानी होकर अपनी स्वतन्त्र 
इच्छा को ईश्वर की इच्छा के अनुसार काम करनेवाले जीव की रचना होना यही इस सृष्टि का 


चरम उद्देश्य है । इसलिए इस चरम उद्देश्य ,( ३३:७२ ) की पूति के लिये ईश्वर को बुरे ' 


काम की अनुमति देनी पड़ी । स्वयं ईश्वर को अपनी इच्छा से ही अपनी रवतन्त्रता को सीमित 


ह जीव €६०००० 
करना पड़ा ताकि इंच्छा-स्वातन्त्य के साथ सत्यसंकल्पी जीव का उन्मज्जन हो सके। “99 
capable of private initiative, 


Permitting the emergence of a finite ८४8०, 
as limited this freedom of his own free Wil 


भतः, डॉ० इकबाल भाग्यभरोंसावाद को नहीं स्वीकारते हैं, पर बे मानव के प्रति उस सिद्धातः 
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को स्वीकरते हैं जिसके अनुसार मानव को इच्छा-स्वातत्त्य दिया गया है कि वह स्वगं और 
पृथ्वी के रहस्य को जानकर ईस्वर की इच्छा के अनुसार सत्यसंकल्पी जीव बने । 
कुरान के अनुसार मानव में दो प्रकार के तत्त्व पाये जाते हैं । एक तो मिट्टी से वना 
शरीर है जो नश्वर है और दूसरा तत्त्व उसमें ईइवर-तत्त्व है जिसे रूह अथवा आत्मा की 
संज्ञा दी जा सकती है । यह बात सूरा ५.२९ से स्पष्ट होती है । 
“जब मैंने ( खुदा ने) शरीर बनाया. और इसे तैयार किया किया, तव मैं 
अपनी रूह इसमें फूंक दी” । ' ! 
इससे स्पष्ट हो जातः है कि रूह (आत्मा) स्वयं ईश्वर-तत््व रहने के कारण अमर और 
नित्य है । इंस रूप में गीता और कुरान का जीव-विचार बहुत कुछ मिलता-जुलता है । 
| चूँकि ईव्वर-द्वारा उसी की आत्मा मानव में है इसलिये ईश्वर मानव से सवंथा अतीत 
भी नहीं कहा जा सकता है । कुरान में यह भी कहा गया है कि ईश्वर मानव. में उसके गले की 
स्नायुओं से भी अधिक समीप है ( सुरा ५०.१५ ) । यहाँ भी विचार उपनिषदों से मिलता 
है क्योंकि उपनिषदों में- भी बताया गया है कि अतीत ब्रह्म जो ब्रह्माण्ड में है वह मानव के 
हृदय में बंठकर उसका संचालन करता है । यह रूह मृत्युकाल में फिर ईश्वर के पास लौट 
जाती है और मानव का शरीर धूल में मिल जाता है । 
इसके साथ-साथ यह भी कहा गया है कि पुनरुत्थान-दिवस में मानव फिर जी उठेगा 
और उसकी आत्मा उसे मिल जायगी । स्वगं-नरक में मानव देह-आत्मा के रूप में अर्थात्‌ 
शरीरघारी आत्मा हो जायगा। इसलिये यहाँ यहूदी विचार का प्रभाव इस्लाम में दिखाई 
देता है क्योंकि यहूदी मानव को दैहिक आत्मा के रूप में समझते आए हैं । 
इस्लाम में जगतु-विचार 
ओ कुरान प्रकाशना की पुस्तक है और इसका उद्देश्य धार्मिक विचार और अनुष्ठान से 
हं । इसमें न तो क्रमबद्धता है और न क्रमबद्ध दार्शनिक विचार । कुरान के अनुसार, ईस्वर 
ने कहा कि सृष्टि हो जा और सृष्टि हो गयी । इससे स्पष्ट हो जाता है कि ईश्वर ने बन्य से 
मे जगत्‌ की सृष्टि की है। सुरा ४४:३८ के अनुसार ईश्वर ने जगत्‌ की सृष्टि लीला हेतु 
नहीं की है। उसने स्वर्ग, पृथ्वी और इनके बीच की सारी वस्तुओं को इसलिये रचा है कि 
उनका अध्ययन करन म सत्यता का ज्ञान मानव को हो । यह किस प्रकार की सत्यता है? | 
_ पहली बात है कि सृष्टि में जीवन और मृत्यु दोनों ईस्वर के सामध्यं को दिखाता है । 
ईस्वर ने मानव को घुल से बनाकर उसमें जीवन देकर प्रजनन और प्रगुणित होने की शक्त 
उसमें भर दी । उप्ती प्रकार स्वगं और पृथ्वी की अनेक भषाओं और वस्तुओं के द्वारा ईश्वर 
के अस्तित्व और उसकी महान शक्तियों का परिचय मिळता है ( ३०:२१ ) । फिर ईश्वर ने 
रात और दिन, वर्षा इत्यादि का ऐसा विधान किया है कि मानव उनकी . गतिविधियों को 
। EN आण त से लाम उठाकर अपना जीवन यापन 
` ९/४४ 2 पथ शि न जगत्‌ की सृष्टि की है ताकि मानव को मांस, फल और अश 
आप्त हो । उसने रात बनायी ताकि मानव विश्राम करे, सुयं-चाँद बनाया ताकि मानव प्रकृतिं 


1. Penguin Koran, tr, N. J, Dawood, p. 336 
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की गतिविधि सीखे, . तारेगणों को बनाया ताकि रात में भी मानव सही मागं पर चळे ( सूरा 
२:२२; १०.५-७; १३.२, ३ 5. ५-७ जया २.३) । 

डाँ० इकबाल ने ३३.७२ की व्याख्या करते हुए बताया है कि प्रकृति के विधान में 
विशेषतया स्वतन्त्र इच्छा का अभाव है, पर ईश्वर ने प्रकृति: को विकासशील बनाया है 
( ३५.१ ) । प्रकृति में "रङ्खलाबद्धता तथा क्रमबद्धता ( सुरा २४ ) पायी जाती है। परन्तु 
स्वगं, पृथ्वी और प्रकृति की सभी घटनायें ईस्वर-परिचायक और मानव-केन्द्रित हैं। 
इस्लाम में मानव की अन्तिम गति 


इस्लाम के अनुसार इस सृष्टि और विशेषकर मानव के जीवन का अन्तिम दृश्य पुन रु- 
त्थान और न्याय दिवस ही है । मानव-जीवन का चरम लक्ष्य है कि न्याय-दिवस के अवसर 
पर अपने ईमान और ईश्वर की आज्ञा के अनुसार सही कमंकांड के आघार पर उसे स्वगं-सुख 
लाभ हो पर जो ईइवर और उसके पैग़म्बर मुहम्मद पर ईमान न लाये उसे नरक का दण्ड 
भी दिया जाय । अतः स्वगं-नरक मानव जीवन की अन्तिम गति हूँ 

ईश्वर ने इस जगत्‌ और मानव की इसलिये रचना की कि वह अपने श्रेष्ठ रूप को प्रास 
हो ( ९५:४ ) पर यदि वह अपने इस रूप को नहीं प्राप्त करेगा तो उसकी अन्तिम गति अघम 
से भी अधम होगी, अर्थात्‌ उसे नारकीय यातना भोगनी पड़ेगी । यही बात सुरा १७ में बतायी 
गयी है कि जो विश्वासी ईदवर के अनुग्रह को प्राप्त करने की इच्छा से प्रयास करता जायगा, 
निस्सन्देह ईश्वर उसकी आकांक्षाओं को पुरा करेगा । : 

डॉ० इकबाल ने मानव गति के सन्दर्भ में तीन बातें बतायी हैं । सर्वप्रथम, मानव 
जीवन का प्रारम्भ किसी न किसी काल में होता है और उसके पूवं उसका कोई अस्तित्व 
नहीं स्वीकारा गया है । दूसरे शब्दों में, मानव या उसकी आत्मा को अमर और नित्य नहीं 
स्वीकारा गया है, अर्थात्‌ जैन, सांख्य तथा गीता के मत को इस्लाम में नहीं स्वीकारा गया है । 

द्वितीय, मानव मर जाने के बाद फिर इस भूतल पर जन्म नहीं लेता है। कुरान में 
बार-बार पुनर्जन्म के विरुद्ध बात बतायी गयी है। पर पुनरुत्थान और न्यायदिवस तक व्यक्ति 
को बजँख में ( निलम्ब रूप में ) रहना पड़ता है जिस स्थिति से उन्हीं पुनरुत्थान के समय 
तुरही फूंकी जाने के बाद पुनर्जीवित किया जायगा । उस समय किस शरीर के साथ पुनर्जीवन 
` भात होगा, इस प्रश्न का कोई निश्चित उत्तर नहीं दिया जा सकता है, क्योंकि इस विषय 
पर अज्ञात रहने की बात स्वीकारी गयी है ( ५६:५९-६१)। | 

अन्तिम बात यह है कि प्रत्येक व्यक्ति को अपने किये हुए काम के अनुसार स्वगं या 
नरक मिलेगा ( १७:२४ ) । जिन्हें स्वगिक जीवन प्राप्त होगा वे ईख्वर का दर्शन करेंगे और 
स्वगिक आनन्द का भोग करेंगे । पर ईश्वर में कहीं भी विलीन होनें की बात मानव के 
छिये नहीं कही गयी है । ` | 

डाँ० इकबाल ने पाश्‍चात्य विचारको के दर्शनों का गहरा अध्ययन किया था । उनके 
अनुसार व्यक्तिगत अमरता पर सभी मानव का अधिकार नहीं है, पर उन्हें अपनी अमरता प्राप्त 
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‘personal immortality, then, is not ours 45 of right, it isto 
be achieved by personal effort.’ ( Construction, 9. 113 ) 
इसी प्रकार स्वर्ग और नरक को आप कोई विभिन्न निवास-स्थान नहीं मानते हैं । इनके 
अनुसार मरणोत्तर जीवन के विकासक्रम में ये मानव की विभिन्न स्थितियाँ हुँ । नरक वास्तव 
में नित्य निवास A यातना का स्थान नहीं, पर मानव को सुधारने का विधि-मात्र है ।-- 
( Construction;$p. 116-117 ) । 
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45:99 दर्शन और सुफीमत 
इस्लाम का दर्शन बहुत गम्भीर और स्वतन्त्र है । प्रायः नवप्लेटोवाद और अरस्तू के 
सम्मिश्रण से इस्लामी दर्शन की रचना की गयी है और इस दर्शन का प्रभाव पाश्‍चात्य दर्शन पर 
भी पड़ा है । यहाँ उदाहरणाथं मुआयतजिली दर्शन की चर्चा की जा रही है ताकि पाठकों को 
इसका ज्ञान हो जाय कि इस्लामी दशंन में भी गम्भीर और स्वतन्त्र विचार पाये जाते हैं । 
इस्लाम में ईश्वर और कुरान का स्वरूप तथा ईश्वर के साथ मानव सम्बन्ध के तीन 
बिन्दुओं को मुख्य माना जायगा । इस्लाम में ईश्वर के एकत्व को सर्वोपरि स्थान दिया जाता | 
है । मुआयतजिली दार्शनिकों का कहना है कि यदि ईश्वर शुद्ध रूप से एक हो तो उसमें उसकी | 
नित्यता को छोड़कर कोई अन्य गुण नहीं पाये जा सकते हैं । करुणा और दया ये मानव गुण | 
हैं, जो ईश्वर में आरोपित नहीं किये जा सकते हैं । फिर कुरान में स्पष्ट है कि स्वगं में | 
ईमानदारों को ईद्वर दिखाई देंगे। मुआयतजिली ईश्वर की दृश्यता को मानवारोपण | 
( anthropomorphism ) समझते हैं । यहाँ स्पष्ट हो जाता है कि भारतीय दशंन के समान | 
यहाँ भी ईश्वर को प्रायः निर्गुण माना गया है । | 
फिर कुरान के असली रूप को जो स्वगं में है, नित्य और असृष्ट समझा जाता है । | 
मुआयतजिली इस सिद्धान्त के प्रति भी आपत्ति उठाते हैं। उनका कहना है कि यदि कुरान | 
नित्य और असृष्ट हो तो ईश्वर के अतिरिक्त कुरान और खुदा दो अन्तिम सत्तायें हो जाती 
हे । इसलिये कुरान को नित्य और असृष्ट नहीं माना जा सकता है.। फिर जब ईइवरीय 
प्रकाशना एक काळ और एक सुष्ट व्यक्ति या पैगम्बर को दी गयी, तो इस प्रकाशना को नित्य 
और शाएवत कैसे कहा जा सकता है । पाठक देखेंगे कि यही समस्या वेद को नित्य मौर 
शाश्वत मानने में उठ जाती है। 
. अपितु, कुरान के कतिपय सूराओं में पूर्वनियतिवाद की बात कही गयी है । यदि इसे 
मान लिया जाय तो कहां जायगा कि ईक्वर ने पहले से ही कुछ व्यक्तियों को नारकीय यातनां 
के लिये रचा है । ऐसा मान छेने पर न तो ईश्वर को न्यायी और न करुणामय ही समझा 
जा सकता है । फिर कुरान में यह भी कहा गया है कि स्वयं मानव अपनी बुराई के छि 
उत्तरदायी है । अतः, इन दाशंनिकों के अनुसार ईइवर द्वारा पूर्वनियति के सिद्धान्त को नहीं 
स्वीकारा जा सकता है । 
इस्लामी दंशन की मुक्त रचना कुछ पुरानी ही नहीं रही है, पर भारतीय डॉ० 
इकबाल ने भी स्वतन्त्र इस्लामी दर्शन की स्थापना की है। आपने पाइचात्य दर्शन का गह्रा 
ज: व्यापक अध्ययन किया था और बयां जनात सृष्टि को अपना 
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है । आपने सृष्टि को यान्त्रिक नहीं माना हैं। आपके अनुसार ईद्वर की सर्जनात्मक रचना नित्य 
जारी रहती है और ईश्वर की अपरिमित क्षमताओं का प्रकाशनमात्र यह विइव दे । 


ce 1 6 : 
..-‘the ‘not-yet’ of God means imfailing rcalization of the 


infinite creative possibilities ‘of his being which retains its. 
Wholeness throughout the entire process.’ 
—(Construection, p. 57). 
इसी प्रकार डॉ० इकबाल ने ईश्वर को अपने में निहित अपरिमित सम्भावनाओं की 
सज॑नात्मक शक्ति कहा है ( पृ० ६१, ६२) । यही कारण है कि डॉ० इकबाल ने स्वगं-नरक 
को कोई निवास स्थान नहीं माना है, पर मानव के विकास-ह्वास की ये स्थितियाँ मात्र हैं । 
अतः, डॉ० इकबाल ने पू्वनियतिवाद के स्थान पर मानव के इच्छा-स्वातन्त्र्य को स्वीकारा 
है । यहाँ तक कि कुरान में चचित सभी जीवों के पुनरुत्थान के स्थान पर बताया हैं कि 
अमरता का दान मानव के अपने प्रयास पर निर्भर करता है। हाँ, इस्लामी मत के अनुसार 
अपने व्यक्तित्व की अन्तिम संरक्षा का सिद्धान्त माना हैं। पर पुनरुत्थान को उन्होंने मानव 
जीदन के विकास-ह्वास का मात्र लेखा-जोखा ( 5t०ck-taking ) स्वीकारा है ( पृ० ११४ )। 
अतः, लेखक का विश्वास हैं कि इस्लामी घमंढशन के अध्ययन के फलस्वरूप भारतीय 
घमंदर्शन में विकास आने के साथ सामान्य समस्याओं का विश्व स्तर पर समाधान भी 
निकल आयेगा । पर सम्भवतः सूफी मत ऐसा हे, जिसमें भारतीय भक्ति-दर्शन के सात्र 
इसका मेल खाता हैं । _ 
सूफीमत 7. 
न किसी धर्मविशेष की एकाधिकारिक सम्पत्ति नहीं है। किसी भी धमं की 
अनुभूति जब पराकाष्ठा को पहुंचती है तो वह रहस्यवाद का रूप धारण कर लेती है । इसलिए 
उपनिषद्‌, गीता, भक्ति-दर्शन के अतिरिक्त वौद्ध, ईसाई तथा गूढ़ ज्ञानवाद ( 81081८157 ) में 
भी रहस्यवाद का पूरा विकास पाया जाता है । पर इस्थामी रहस्यवाद, जिसे सूफीमत कहा 
जाता है, इसलिए घ्यानयोग्य है कि इसके बिना इस्लाम की पूरी विशिष्टता तथा उसकी 
घामिक अनुभूति को जानना कठिन है । सूफीमत इस्लामी दर्शन के साथ इस्लाम का लोकप्रिय 
रूप है। सूफी इस्लामी ऐसे सन्त हैं, जो ईश्वर की समीपता और उसके साथ सायुज्य 
( ८०एाफ07 ) प्राप्त कर अनेक अद्भुत कार्यों के लिए सुप्रसिद्ध हैं । यह बात ठीक उमी 
भकार देखी जाती है, जो भारतीय ध्यानी और योगियों में भी पायी जाती है। भारतीय 
ध्यानियों में भो ऋद्धि-सिद्धि पायी जाती है । सूफियों में भी बोधि, अन्तिम सत्ता के साथ 
साक्षात्कार तथा उसका गूढ़ ज्ञान देखा जाता है ! [जड 
सूफो लोगों में समाधि की उन्मत्त दशा में ईश्वर के साथ ऐवय का अनुभव होता था, 
जिसे आधारं मानकर एकवाद और सर्वेश्वरवाद भी अपनाया गया था। पर इस्लाम में शुद्ध 
एकेश्वरवाद पाया जाता हैं और इसलिए प्रमुख सूफी बल जुनेद ( मृत्यु सन्‌ ९१० ), अल 
हेल्छाज ( मृत्यु सन्‌ ९२२ ),. अल-ाज़ाली ( सन्‌ १०५९-११११ ) तथा इम्तं अरबी 


(स = > ` पूर्णता और उसका संरक्षण ईश्वर के अन्तरगत 
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स्वीकारा है। अंतः, सूफियों के मत का मिलान वास्तव में रामानुज के विशिष्टाद्वैतवाद के 
साथ किया जा सकता है । | 
सूफीमत यहूदी, ईसाई तथा बौद्ध रहस्यवाद से प्रभावित हुआ था) । फिर पहले ही 
कहा जा चुका है कि इस्लामी दर्शन में नवप्लेटोवाद और अररतुवाद, दोनों का सम्मिश्चित रूप 
देखा जाता है । फिर यह भी सर्वज्ञात है कि नवप्लेटोवाद का आघार रहस्यवादी प्लोटिनस में 
पाया जाता है । यहूदी-ईसाई धर्मों के निम्नलिखित तत्त्व सूफी मत में देखे जाते हैं । 
१. ईष्वर ने मानव को अपनी छवि में रचा । कुरान में भी बताया गया है कि ईश्वर 
ने मानव को अपनी सृष्टि में ईश्वर का प्रतिनिधि ( 4५००७, खलीफा ) बनाया है 
( सूरह २: २७-२८ ) | , 
२. ईसा वह ईश्वर का वचन ( शब्द 10808 ) है, जिसके द्वारा सृष्टि रची गयी । 
३. ईश्वर प्रेम है और यही बात कुरान में भी है ( सूरह ७५.५९ )1 
४. मसीह ने कहा, 'जिसने मुझे देखा है, उसने ईश्वर को भी देखा है' अर्थात्‌ ईसा 
अगोचर ईश्वर की साकार छवि है । | 
अल हल्लाज ने कहा, | 
‘जिसे मैं प्यार करता हूँ, वह मैं हुँ और वह जिसे मैं प्यार करता हूँ, वह मैं हूँ; 
'दो आत्मायें एक साथ एक शरीर में हैं : 
जो मुझे देखता है, वह उसे ( अर्थात्‌ ईश्वर को ) देखता है; 
वह जो उसे देखता है, वह हम दोनों को देखता है ।' 
फिर ईसाई धमं में चर्चित श्येक ईश्वर की झलक भी सूफी मत में दिखाई देती है, 
अर्थात्‌ सारतत्त्व रूप में ईश्वर एक है, पर सृष्टिकर्ता और सूष्टि में व्यक्त होकर वह 
च्यक ईइवर हे । | 
“अगर कहो कि ईश्वर एक है ( तत्त्वरूप में ), तब ठीक हुँ; येदि कहो दो है, तो | 
भी ठीक हैं और यदि कहो कि नहीं, तीन है तो भी ठीक ही है ।' 
अतः ईसाई मठवासी संन्यासियों से सूफीमत अवश्य प्रभावित हुआ था । पर इसमें 
सन्देह नहीं कि कुरान की लेखनी और पैगम्बर मुहम्मद की जीवनी के अन्तगंत कुछ ऐसे 
विषय हैं, जिनसे सूफी मत को बळ मिला और अन्त में वह स्वतन्त्र रूप से एक विशाल | 
| 


rn rT का रूप बना । 
सूफी : वह है जो सुफ ( अर्थात्‌ ऊनी वस्त्र ) पहने । प्रायः ईसाई मठवासी 
सं कपड़े पहना करते थे। हमें याद रखना चाहिये कि ईसा का वस्त्र भी ऊन का 


ही था। जो भी ऊनी वस्त्र घारण करने का तात्प हो, अन्त में सुफी उस मुसलमान संन्यासी को 
कहा जाता है जो ईश्वर के साध सायुज्य ( ८००॥७707 ) कर इस्लामी पूर्णता को प्राप्त 


` १, देखें, R. A. Nicholson, Studies in Jslamic Mysticism, Cambridge 
1921, 27. 88. आप सूफीमत के अधिकारी लेखक माने गये हैं। फिर देखें 
A, J. Arberry, Sufism, pp. 37-39. 

२, २, A. Nicholson, वही, पु० ८६. 
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करता है । चूँकि मुसलमानों के लिये पैगम्बर मुहम्मद ही आदर्श ईक्वरभक्त थे, इसलिये प्रायः 
सूफी अपने को ईश्वर के साथ सायूज्य प्रासकर पैगम्बर के समान सन्त बनने का दावा करते 
थे । इसलिए सूफी कुरान की आयतों से और पैगम्बर को उस जीवनी से जो हदीस में वतायी 
गयी थी, अपना पाठ लेते थे । अल-बुखारी ( मृ० ८७० ) और मुस्लिम ( मृ० सन्‌ ८७५ ) ने 
बड़े परिश्रम के फलस्वरूप हदीस की रचना की थी और सूफ़ी लोग इस हदीस को अपने 
मतानुसार काम में लाते रहे हैं । पर यह निश्चित हूँ कि स्वयं पैग्रम्वर मुहम्मद घ्यानी थे और 
हीरा पर्वत की खोह में ईश्वर पर ध्यान करते थे और इसी घ्यान-मुद्रा में सन्‌ ६१० में उन्हें 
अपने को पैगम्वर वनने का अनुभव हुआ । फिर कुरान में सूरह १७.१ और ५३.३५-४२ में 
इस्रा ( रात्रि-यात्रा) और मिराज ( स्वर्गारोहण ) की चर्चा की गयी है जिसे सूफियों नें 
समझा है कि यही नश्वर देह लेकर पैगम्बर स्वगं में पहुँचे थे और इसलिए उन्होंने इस 

“आदर्श को अपनाकर उस रहस्यानुभूति को अपना लक्ष्य बनाया जिसके अनुसार वे भी इसी 
जोवन में ईश्वर तक पहुँच सकं । | 

धूीमत और ब्रह्मज्ञान के बीच मौलिक अन्तर यह है कि इस्लाम का ईश्वर व्यक्तित्वपूर्ण 
है। पर ब्रह्मन्‌ निराकार परम सत्‌ है । इसलिए ब्रह्मज्ञानी एकवादी तथा सर्वेश्‍्वरवादी हो 
सकते हैं । शुद्ध इस्लाम में विश्वास रखनेवाले युक्तिसंगत रीति से एकवादी तथा सर्वेश्वरवादी 
नहीं हो सकते, और न ईइवर-विछयन ( 71९1६९००० ) की बात भी कर सकते हूँ । इसलिए 
शुद्ध ध्यान अथवा समाधि की तुरीयावस्था का वे सहारा नहीं ले सकते हँ । उनका. सबसे वड़ा 
साधन है ईश्वरीय प्रेम जिसके आधार पर वे ईश्वर के अति समीप आ सकते हैं । इसलिए 
सूफी अपने व्यक्तित्व को ईदवर के अनुग्रह से ईश्वर की पूर्णता में समाकर अपने को सीमित 
रूप में ही पूणं होने का प्रयास करते हैं। अब ईश्वरीय प्रेम और ईश्वर की समीपता, इन 
दोनों का उल्लेख कुरान में क्रिया गया है । सूरह २:१८२ में बताया गया है कि ईश्वर सबके 
सन्निकट है और उससे कोई भी भेद छिपा नहीं है। फिर सूरह ५०.१५ में _ बताया गया है 
कि ईश्वर गले की रगों की अपेक्षा बहुत ही निकट है। पुनः, सूरह २.१०९ म बताया गया 

क गहों a ०, ~ Cw) १ 

हैकि ईक्वर संभी जगहों में है, चाहे हम किसी भी दिशा में अपने मुंह को क्यों नहीं फेरे) । 
इसी प्रकार सूरह ५ में बताया गया हैं कि ईश्वर न्मायप्रिय लोगों से श रखता हैं a फिर जो. 
उससे मुहब्बत रखते हैं, वह उनसे भी मुहब्बत रखता हूँ । हदीस के अनुसार, पैगुम्बर ने 
बताया है कि ईश्वर स्वगं और पृथ्वी में नहीं अट सकता, पर विश्वासी दास के हृदय में 
वह समाता है । यही बात गीता में 


नहीं रहं सकता है । 
१. यही बात गुरु नानक के सन्दर्भ में की जाती है । जब गुरु अपने पैरों को काबे की ओर 
किये हुए थे तो छोगों ने काबे के प्रति इस अनादर भाव के प्रति आप्रत्ति की । तब गुरु ने 


कहा कि उनके पैरों को उस दिशा में कर दिया जाय जहाँ ईस्वर न हो । 
२. 4. 3, 20८, बहो, पृ० २८, जो निकोल्सन के ४५४०४! के पृ० ६८ से लिया 


गया हू। हा ु 
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कुरान में शुद्ध संन्यास की बात नहीं कही गयी है भौर इसलिये अनेक सूफी अपनी 
पत्नी के साथ रहते थे । पर ईसाई एकान्तवासी ( 161111: ) और मठवासी संन्यासी का 
प्रभाव सूफियों पर पड़ा था और ये संन्यासी दरिद्रता की शपथ लेते थे । यह बात सूफियों ने 
अपनाया । कुरान में भी बताया गया है कि घनवानों की अपेक्षा दरिद्र स्वग में पहले प्रवेश 
करेंगे। पर सूफी दरिद्रता-शपथ को स्वयं पैगम्बर और उनके अनुयायियों के जीवन से जोड़ने 
लगे । अल-हसन सूफी ने लिखा है कि पहले के सभी नबी जैसे मूसा, दाऊद और ईसा, सबों ने 
“गरीबी अपनायी और उसने यह भी लिखा कि पैगम्बर हजरत मुहम्मद ने भी दरिद्रता को 
अपनाया । इसलिए अल-हसन के लिए दरिद्रता घर्म का बंज ( लक्षण, ३५६९ ) है" । 
वास्तव में पहले तीन-चार खलीफ़ों ने जीवन में दरिद्रता को अपनाया, यद्यपि उनका बहुत बड़ा 
साम्राज्य फेल गया था । यही बात पैगम्बर के साथ भी थी जबकि उन्हें अन्तिम वर्षो में बहुत 
धन हो गया था तो भी वे बड़ी सादगी और गरीबी के साथ नीवन व्यतीत करते थे । 
कुरान में यह बात: बतायी गयी है कि ईश्वर की प्रकाशना में से किसी एक शब्द 
`को भी नहीं हटाया जा सकता है। इसलिए सूफी हाफिज हुआ करते थे और अपने मत को 
“सिद्ध करने के लिए यथा-तथा कुरान की आयत को उद्धृत किया करते थे। पर साथ ही साथ 
जितनी बात ईश्वर के माहात्म्य के लिएं कही गयी उसे याद रखने के लिए ईदवर का नाम 
वे जपते थे ( घिक्र ) । फिर ठीक उपनिषद्‌ के तज्जलान के समान सूफी भी रहस्य नाम लिया 
करते थे, जैसे या हु (ओह ! वह) । 
ईश्बर-सायुज्य की कथा सूफियों में विभिन्न रूप से बतायी गयी है, पर सामान्यतः 
इसमें भी तत्त्वमसि की बात चली आती है। अबू यजीद ने अपने रहस्यवादी अनुभव को 
“व्यक्त करते हुए कहा है। 
हे प्रमु ! मैं अपने व्यक्तित्व ( खुदी, ०४०४ ) को छोड़ नहीं सकता हूँ और 
बिना अपने व्यक्तित्व को छोड़े हुए तुझें प्राप्त भी नहीं .कर सकता हूँ ।' इस पर 
ईहवर ने उसे बताया, 'अये अबू यजीद !. बिन अपने व्यक्तित्व को त्यागे हुए 
तेरी भुक्ति नहीं हो सकती। तू मेरे प्यारे पैगम्बर की चरण-धूळ से अपनी 
आँखों को मलकर उसका अनुसरण कर।' 
फिर अबू यजीद ( मृ० सन्‌ .८७५ ) ने. ईस्वर से कहा, “तु मुझे अपने एकत्व और 
व्यक्तित्व से ऐसा मण्डित कर दे कि जो मुशे देखे, वह तेरी समस्त सृष्टि व तेरे एकत्व को 
देखे और कहे मैंने तुझे ( ईश्वर को ) देखा है; तब तू वह ( अर्थात्‌ अबू यजीद ) होगा 
( Thou will be That ) और तब मैं वहाँ न हुँगा ।”२ 
यहाँ ईश्वर में लय ( 874, फना ) और फिर उसमें स्थिर रहना ( बका ), ये 
दोनों बातें इस प्रकार कही गयी हैं कि सूफी का व्यक्तित्व ईश्वर में संरक्षित रह जाता है । 


१. देखें 4. J. Arberry, Sufism, pp. 33-34, 


२. 8. 7, Arberry, वही, पृ० ५५। अल-जुनैद कामी मत पु० ५७-५८ में बताया 
गया है| 2 2 
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हमें भूल नहीं जाना चाहिये कि इस्लाम का ईश्वर व्यक्तित्वपूर्ण है और इस्लाम के अनुसार 
ईक्वर ने मानव i बनाकर उसे नाश नहीं करना चाहा हुँ। इसलिए जो ईश्वर को मानते हैं. 
और उसकी गाओं का पालन करते हैं, उन्हें वह स्वगिक वास का आनन्द देकर सवंदा के 
लिए संरक्षित रखेगा । इसी तौहीद (एकत्व) की बात अल जुनैद (मृ० सन्‌ ९१०) ने कही है। 


अल-जुनैद ने कुरान ७'१६७-७ को इस प्रकार अपने सूफीमत में परिणत किया है 
कि मानव के दो रूप होते हैं अर्थात्‌ मानव का पूव॑सृष्ट रूप और सृष्ट रूप । दोनों ईश्वर के 
नित्य, तात्त्विक स्वरूप में रहते हैं। मानव पूव॑सृष्ट मे भी ईश्वर का आत्मिक ज्ञान रखता है, 
पर इल स्थिति में उसका अपना व्यक्तित्व नहीं रहता है। इस सिद्धान्त को रामानुज के 
विचार से मिलाया जा सकता हुँ, क्योंकि रामानुज के अनुसार भी प्रलयकाल में जीव ईश्वर में 
सूक्ष्म रूप में रहते हैं, ऐसा कि उनका कोई पृथक्‌ अस्तित्व व्यक्त नहीं होता है । 


फिर अळ-जुनेद के अनुसार, ईश्वर ने अपनी इच्छा मात्र से मानव के पृथक्‌ व्यवितत्व 
की रचना की और अपनी सत्ता को मानव में डालकर उसे फिर उसके अस्तित्व के पूवं के 
एकत्व को प्राप्त कर लेने के लिए अनुप्रेरित करता है। यह बात प्लेटो के उस मिथक से 
मिळती है, जिसके अनुसार आदि में एक ही लिङ्ग था, जिसे जीऊस ने नर-नारी दो भागों में 
विभवत कर दिया । अब वे दोनों भाग सतत मिलकर पुनः एक होना चाहते हैं। यही बात 
सूफियों में भी बतायी जाती है कि मानव ईश्वर से निकलकर उससे मिलने की उत्कट लालसा 
रखते हैं। यही बात सन्त पॉल और अगस्टिन ने भी कही है कि ईश्वर ने मानव को अपने 
लिए बनाया है और जब तक मानव ईश्वर को नहीं प्राप्त कर लेता, वह अशान्त रहता है 


और उसे चैन नहीं मिलता है। इसलिए अळ-जुनेद के अनुसार, जब सूफी ईश्वर से मुहब्बत. 


करने लगता है तब वह ईश्वर का ही कान होकर उसकी आवाज सुनता है । यह मानव की 
अपनी आवाज नहीं होती, पर ईश्वर की ही आवाज होतो है। यह है ईश्वर के एकत्व की 
प्राप्ति । इस स्थिति में सूफी का व्यक्तित्व समाप्त हो जाता (फना) और फिर वह ईस्वर में 
स्थित (बका) हो जाता है । इसमें हेगेल के ५४४ ६० 1४० अर्थात्‌ सच्चे जीवन को प्राप्त 
करने के लिए सीमित व्यक्तित्व के लय होने की बात कही गयी है । सूफीमत की अन्तिम 
स्थिति में मानव नहीं, वरन्‌ ईश्वर ही साकार हो जाता है । यह बात अळ-हुल्छाज के रहस्यवाद 
से स्पष्ट हो जाती है । 


अल-जुनैद ने ईदवर के साथ सायुज्य प्राकर मानव द्वारा ई्वर-प्राप्ति की बात कही 
थी, पर अल-हल्लाज उससे भी एक पग आगे बढ़ गये । वे रहस्यानुभूति के क म > 
मानव को ईक्वर का अवतार, अर्थात्‌ ईक्वर का देहघारी रूप मानने लगे । फिर वे सूफी सन्त 
को पैगम्बर से भी ऊँची श्रेणी का समझने लगा । उन्होंने कहा मैं हक हैं । 'हङक्' से 
अभिप्राय सत्य, उचित और परम सत्‌ का श bo Ms 
के कारण उन्हे ईदवर-निन्दा ) का दोषी समझकर कू र परासर को ६ 
चढ़ाने SE मा भी छ कि दता न रि El 
आदश मानते थे । जब आपको क्रूश पर चढ़ाया गया.तो नायक हया. साती 


से प्रार्थना करने लगे । 
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हे प्रभु ! ये तेरे दास तेरे ही धमं के कारण और तुझे प्रसन्न करने के लिये 
यहाँ एकत्रित हुए हैं । इन पर तू दया कर । यदि तु इन्हें उन गृह्य बातों को 
प्रकाशित करता जिन्हें तूने मुझे बताया है, और यदि तू, मुझसे उन बातों को 
छिपाकरः रखता जिन्हें तूने इन लोगों से छिपा कर रखा है, तो मुझे यह यातना 
नहीं सहनी पड़ती । जो तू करता है उस सब के लिये तेरी महिमा ओर तेरी 
सारी मर्जी के लिये तेरी स्तुति हो' । 
परन्तु न तो हल्लाज ने अपने को ईइवर के बराबर समझा और न उसके साथ 
आत्मसात्‌ करने की बात कही । ईश्वर की शक्ति द्वारा ईश्वर की शरणागति में अपनी पूर्णता 
की बात आपने की थी । हल्लाज के समान सन्‌ ११९१ में अबु इल फुतूह को भी ईश्वर के 
साथ अपने को आत्मसात्‌ करने के अपराध में उसके लोगों ने उसे प्राण दण्ड दिया था। 
अल-हल्लाज के उदाहरण को देखकर जब भी किसी सूफ़ी को ईश्वरत्व की अनुभूति 
होती थी तो वह मोन हो जाता था ताकि ऐसा न हो कि लोग उसकी उक्ति को ईशवर-निन्दा 
समझें । फिर बाद के सूफी पैगम्बर मुहम्मद को ही आदर्श मानव मानकर उनकी ही स्तुति 
करने लगें । तब भी यह बात स्पष्ट है कि अतिघामिक होते हुए भी सूफ़ियों को शास्त्रसम्मत 
नहीं माना जाता था और उन्हें सशंकित दृष्टि से देखा जाता था। ईस सन्दर्भ में अल-गजालो 
(सन्‌ १०५९-११११) का मत उल्लेखनीय है । शायद इस्लाम के ये सबसे बड़े विद्वान्‌ शिक्षक 
माने जायंगे । इनके लेख की यहाँ एक झाँकी ही रखी जायगी । पर गज़ाली ऐसे रहस्यवादी 
विद्वान्‌ थे जिन्होंने रहस्यवाद को समादृत और शास्त्रसम्मत बनाने का प्रयास किया है । 
अल-गज्ञाली इस्लाम के जाने-माने विद्वान्‌ सूफी हैं । इन्हें इस्लाम-सिद्ध पुरुष (हुज्जता 
अल-इस्लाम) कहा जाता है । आपका जन्म खोरासान में सन्‌ १०५९ में हुआ | आप सन्‌ 
१०९१ में बग्दाद में प्रधान अध्यापक गिने जाने लगे । परन्तु बौद्धिक ज्ञान और इस्लामी 
विधि के अध्ययन से आपको पूणं सन्तोष नहीं हुआ । सन्‌ १०९५ में आपने अध्यापन-कार्य 
छोड़ दिया । तब आप सूफ़ी मत की ओर फिरे। ' 
आप जानते थे कि बिना सूफी मत के अध्ययन और उसके अभ्यास से उन्हें पूरी 
सफलता नहीं मिलेगी | वे जानते थे कि बिना शारीरिक वासनाओं और चेष्टाओं को छोड़े 
हुए, ईश्वर के नाम का बिना स्मरण किये हुए उन्हें पूरी सफलता नहीं मिलेगी । सूफ़ी मत 
का ज्ञान प्राप्त करके आपने अपने को संत्रस्त व्यक्ति के ऐसा ईश्वर के शरणागत कर दिया । 
मृत्यु-पय॑-त॑ ( सन्‌ ११११ ) अल-गजाली सुफी की सादगी में रहे । आपकी पुस्तक प्रामाणिक 
मानी oe हुँ | आपने सुप 1 को इस्लामी मतानुसार चार भागों में बाँटा है? । 
(क .¦ इसे इन्होंने ज्ञान-मीमांसा तथा धमंदशंन, शास्त्रीय-अनुष्ठान तथा 


mor के अन्तगत' ९ मंगों.में-वणित किया है । 
( ल) व्यबहार : इसे इन्हे ने घामिक विधि (189 ) और रहस्यवादी 
प्रशिक्षण [त ११ अंगों में विभाजित किया है । 


१. देखें, A. J. Arberry, Sufism, pp. 81-82. 
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(य) घातक पाप : इन्होंने 

१० बतो का उल्लेख किया है.” गाण और आध्यासिक अस्यास के अन्तत यहाँ 

कनः ) sr म संन्यास, ईरवर को धन्यवाद देना, ईश्वर का अय 

र आशा, दरिद्रता और आत्म-त्याग, ईश्वर में 

250 ईश्वर की प्रीति और उस पर भरोसा 0000 लर के Cs एवं 

, ईश्वर पर घ्यान तथा मृत्युस्मरण की चर्चा की गयी हैँ । 

गा? बहुत बड़ी देन है । इसके घमंदाशंनिक पक्ष को 

इब्न अरबी ने ( सन्‌ ११६५-१२४० ) प्रामाणिक रूप में प्रस्तुत किया है जिसे यहाँ अतिसंक्षेप 
में लिखा जा सकता हुँ।* 

१. ईश्वर निरपेक्ष सत्ता है और सम्पूर्ण अस्तित्व का एकमात्र आघार हैं। उसमें सत्‌ 
और अस्तित्व ( Being and Existerce ) दोनों अवियोज्य रीति से पाये जाते हैं । सन्त 
टामस ने भ. इसे स्वीकारा है । 

२. सम्पूणं ब्रह्माण्ड, वास्तविक और सम्भव ( 7०४४७।९, potential ), दोनों रूपों 
में ईश्वर की अपेक्षा सापेक्ष है । यह नित्य और कालिक ( temporal! ), वास्तविक और 
सूक्ष्म, दोनों रूपों में पाया जाता है और दोनों रूपों में ईश्वर में निहित रहकर उसके 
परिज्ञान में रहता हैं 

३. ईदवर अतीत और अन्तर्व्याप्त ( ¡००३०९०६ ) दोनों है । अतीत रूप में ईश्वर 
को हुक और अन्तर्व्यांस रूप में ईदवर अपनी सृष्टि में रहता है वास्तव में ईद्वर की 
अन्तव्याप्ति' से यहाँ ईश्वर का सवंविद्यमान्‌ रहना अधिक कुरान के साथ संगत कहा जायगा । 
सृष्टि से परे और पृथक्‌ ईदवर को सत्ता स्वीकारी जाती है । 

४. ईश्वर की इच्छा के अनुसार सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड का संचालन होता है । 

५. ब्रह्माण्ड-सृष्टि के पूवं ईश्वर प्रच्छन्न तथा सूक्ष्म रूप में था । | 

६. 'ईश्वर-सायुज्य' से ईश्वर के साथ एक हो जाना नहीं माना जा सकता है। पर 
रहस्यवादी ईश्वर के साथ, उसमें वास्तविक खूप में रहता है, इसे स्वीकारा जा सकता. है । 
दूसरे शब्दों में, रहस्यवादी ईश्वर के अनुग्रह से उसके व्यापक अस्तित्व में अंपनी पूर्णता प्राप्त- 
कर सदा के लिये विद्यमान्‌ रहता है । 
| ७. विश्व की पालक, बौद्धिक एवं सजँनात्मक शक्ति को मुहम्मद-तत्त्व कहा जा सकता 
है जो सत्ताओं का. परम्‌ सद्‌ है । यह रूप पूर्ण मानव (.फामिळ इन्सान ) में सम्पूर्णतया 
व्यक्त होता है । इब्न अरबी द्वासा बताये गये मुहम्मद-तत्त्व का मिलान बुद्ध के 'घमंकाय' के 

भत्यय के साथ किया जा सकता है। , 

८. सभी नबी शब्दरूप ईश्वर के वचन हैं, पर नबी मुहम्मद परम अथवा सर्वोच्चन 
बचन अर्थात्‌ प्रकाशना है, क्योंकि पैगम्बर मुहम्मद को अन्तिम प्रकाशना की छाप या मुहर 
कहा गया है ( 5८41 01 116 2707116£8 ) । 

Dime oe hs SPs थल 


१. .4. 3. 470९1४5, वहीं, १० १००-१०१. 
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९. पणं मानव ( कामिल इन्सान ) सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड का लघु रूप है 1 | 

सफी मत'को जिस इब्न अरबी तथा अल-जुनैद ने व्यक्त किया है वह रामानुज के 
विरिष्टाईत से बहुत मिलता है । क्योंकि रामानुज के अनुसार भी श ब्रह्म के पृथक्‌ पर - 
अवियोज्य अंग है जो ईश्वर में संरक्षित रहकर उस पर सदा निर्भर रहते हैं। रामानुज के 
अनुसार सच्चा भक्त वही हैं जो ईश्वर की शरणागति प्राप्त कर उसकी आज्ञाओं का दास-भात | 
से पालन करता है । सूफी मत में भी मुमुक्षु ( लालायित होकर ) रहकर, दरिद्रता, शारीरिक 
तप, वासनाओं के दमन, पापों के पश्चात्ताप इत्यादि के आधार पर मानव अपनी परम गति को 
प्राप्त कर सकता है । 


इस्लाम का नीति-विचार को , 
वास्तव में इस्लामी विक्‍्वास-वचन तथा कमंकांड ( 772०४०० ) इसके बाहरी रूप 


हुँ । इसका आन्तरिक रूप सूफीमत है। भतः, जनसाघारण का नीति-विचार भी सामाजिक 
व्यवहार के नियमों में पाया जाता है, पर इसका आन्तरिक रूप सूफी विधि में ही देखा | 
जाता ह्‌ । | 
हमलोगों ने पहले ही देखा है कि इस्लाम में ऐहिक जीवन पर उतना ही बल दिया ' 
गया है जितना पारलौकिक स्वर्ग प्रापि पर। इसलिये इस्लामी नीति-विचार में सामाजिक | 
आचार पर भी पर्याप्त ध्यान दिया गया हँ । यहूदी धमं में भी भक्ष्य और अभक्ष्य अनुष्ठानों | 
की चर्चा की गयी है और इन्हें इस्लाम में संपूर्णतया अपना लिया गया है । | 
फटे खुरवाले तथा जुगाल्ली करनेवाले पशु भक्ष्य हूँ । 
पंखवाळे तथा छिलके वाले ( चोंयटा ) जलचर भक्ष्य हैं । 
मरे पशु, खुन, शूकर तथा मूर्तियों पर चढ़ायी गयी बलि आदि के पशु | 
अभक्ष्य हैं। | 
चोरो किया हुआ अन्न तथा पशु अमक्ष्य हैं । 
मदिरा-पान भी निषिद्ध ही हूँ । 
विवाह का आदेश है, पर व्यभिचार को पाप समझा गया है। स्त्री को तलाक 
( विवाह-विच्छेद, ५०:०० ) दिया जा सकता हुँ, पर जब तक वह फिर किसी दूसरे पुष 
से त्रिवाह नहीं कर ले और निर्धारित अवधि बीतने पर दूसरा पति भी उसे तलाक न दे, तो 
पहला पति फिर उससे विवाह नहीं कर सकता है । पर दूसरे पति द्वारा तलाक देने पर 
पहले पति के साथ पुनः अपना सम्बन्ध स्थापित कर सकती है । स्त्री-पुरुष को एक-दूसरे का 
बस्त्र कहा गया है क्योंकि वे एक-दूसरे के दोषों को ढाँकते हैं । 
' स्त्रियों को माँ बाप को संपत्ति का अधिकारिणी माना गया हैं । 
दान : प्रत्येक मुसलमान पर सम्पन्न होने पर जुकात करने का दरिद्र-टैक्स रखा गया 
है.। फिर रमजान तथा अन्य समयों पर भी सदकात देने की प्रथा स्वीकारी गयो हैं । दाममा 
की प्रथा भी ऐसी की गयी है कि किसी एक व्यक्ति के पास "इत संप, जमा न हो जा! 
फिर गरीबी को अच्छा ही कहा गया है । 
दण्ड-बिधान : जब नरक-यातना की बात याद की जाती है तो उससे स्पष्ट हो जाती है 
कि कुरान म कठोर दड की व्यवस्था बतायी गयी है । चोरी के अपराध में हाथ काट 
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का आदेश है। फिर प्राणों के बदले प्राण, आँख के बदले आँख इत्यादि के घोर दंड का 
प्रावधान भी बनाया गया है । व्यभिचार के लिये सौ कोड़ों का विधान है । 

जहाँ तक सूफी मत की बात है उसमें आत्मविकास ( culture of the 5001 ) का 
पाठ दिया हुआ है । इसमें बहुत ऊचे आन्तरिक आचार की वात बतायी गयी है । वासनाओं 
का उन्मूलन, संन्यास, शारीरिक यातना तथा तप की व्यवस्था बतायी गयी है । कहा गया है 
कि सच्चा जेहाद तो अपनी शारीरिक तृष्णाओं अथवा वासनाओं के विरुद्ध करना चाहिये । 

नीतिशास्त्र में अच्छे-बुरे को नैतिकता का निरपेक्ष घमं कहा जाता है। पर क्या 
इस्लाम के अनुसार कहा जा सकता है कि ईदवर बुरे-भले को इसलिये चाहता है कि वे 
निरपेक्षतया नैतिकता के स्वतंत्र गुण हैं ? शायद इस्लाम के अनुसार बुरा-भला, उचित-अनुचित 
वही है जिसे ईश्वर ने रचा है। इसलिये संभवतः इस्लाम में नैतिक स्वायत्तता के सिद्धान्त 
को नही स्वीकारा जायगा । पर हमें भूल नहीं जाना चाहिए कि इस्लाम ईस्वर-प्रकाशना का 
धर्म है और यह दाशंनिक चिन्तन से नहीं निकला है। कान्ट का नैतिक स्वायत्तता का सिद्धान्त 
दार्शनिक चितन से उत्पन्न हुआ है, न कि रहस्यानुभूति के किसी स्फुरण से |. 
यहूदी धर्मं और इस्लाम 


इसमें सन्देह नहीं कि इस्लाम का शुद्ध एकेश्वरवाद यहूदी घम पर आधारित है। 
खाने-पीने इत्यादि बातों में भी यहूदी और मुसलमानों में मतैक्य हैं। तो भी यहूदी ईसा 
और पैगुम्बर मुहम्मद को नबी नहीं मानेंगे और पैगम्बर को नबियों की अन्तिम मुहर भी 
नहीं स्वीकार करेंगे । ~ 
यह ठीक है कि इस्लाम में ईश्वर करुणामय और दयालु अवश्य कहा गया है, पर 
करुणा और दया की अपेक्षा ईश्वर की सवंशक्तिमत्ता पर बहुत बल दिया गया हैं। यह बात 
अय्युब की पुस्तक में विशेष रूप में मिळती है । पर यहूदी अन्तिम रूप में ईश्वर को करुणामय 
और दयाळु समझने लगे थे और ईश्वर को प्रसन्न रखने के लिये नैतिक अच्छाई पर बहुत बल 
देते थे । यहूदी मूसा को ही अपना सर्वश्रेष्ठ नबी मानते हैं । 
फिर यहूदी और मुसलमान, दोनों ही ईसा को ईश्वर का पुत्र मानने के लिये तैयार 
नहीं हैं। इसका कारण है कि दोनों अशरीरी आत्मा के अस्तित्व को स्वीकार नहीं करते हैँ । 
यह ठीक है कि इस्लाम में बताया गया है कि मरणशील कोई भी व्यक्ति ईश्वर को नहीं 
देख सकता है । पर वे स्वीकारते हैं कि न्यायदिवस के अवसर पर सभी ईश्वर को देखेंगे .॥ 
पर ईसाई घर्म में यनानी दर्शन का प्रभाव है जिसमें अशरीरी आत्मा का अस्तित्व स्वीकारा 
गया है । इसलिये ईसाई ईदवर की पवित्र आत्मा के प्रभाव से ईसा का कुँवारी मरियम से 
पैदा होना मानते हैं । स्वयं शरीरघारी ईश्वर से कुंवारी मरियम को गर्भ नहीं रहा था। इसी 
अथं में कुरान में भी ईसा के जन्म की बात कही गयी है ईश्वर की पवित्र आत्मा के द्वारा 
ईसा का जन्म हुआ । तो भी इस्लाम में ईसा को किसी लाक्षणिक अर्थ में ईश्वर का पुत्र नहीं 
माना है। ईसा को ईदवर-पुत्र न मानने में इस्लाम और यहुदो धर्मों मं मतैक्यता है । 
यहूदी घर्म और इस्लाम में अन्तर उनकी तिष्ठा के बल से चला आता है.। दोनों ही 
मूसा को नबी मानते हैं, पर यहूदी मूसा को सबसे बड़ा वबी मानते हैं। यहूदियों के अनुसार 
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उपस्थिति का अनुभव किया, उसकी आवाज को सुना । इस्लाम 

लः ह प करता हैं कि मूसा ने साक्षात्‌ रूप से ईस्वर की प्रकाशना को 
प किया, क्योंकि ईश्वर स्वयं निराकार है । फिर यहूदी जितना A की प्रतिष्ठा करते 
हैं, उसे इस्लाम अत्यधिक श्रद्धा समझता है । अतः, इस्लाम और यहूदी दोनों घमों में मन 
दम्बर और मसा के तौरेत को ईश्वर प्रकाशना मानत हुँ। इस्लाम के तुसा मूसा और 
उनके तौरेत को आवश्यकता से अधिक मात्रा में यहूदी धर्म में उन्ह श्रद्धा कां पात्र _समझा 
जाता हैं। इसका कारण है कि यहुदी न तो पैराम्बर मुहम्मद को पैगम्बर मानते हैं और 
को । फिर वे न इंजील और न कुरान'को ईश्वर की प्रकाशना स्वीकार करते हूँ । 
मो में गरुओं ( 24015 ) और शास्त्रियों (5०7/७९) को बहुत बड़ा स्थान 
दिया जाता था, जो इस्लाम के अनुसार धर्म-विरुद्ध था ॥ फिर कुछ यहूदी अन्य देवी-देवताओं 
( Teraphim ) की पूजा करते थे, जो यहूदी घमं अ ए इस्लाम दोनों के विरुद्ध बात थी । 
इन सब कारणों से पैराम्बर मुहम्मद ने यरुशलेम को छोड़कर मक्का को घर्मस्थान चुना और 
मसा से अधिक इब्राहिम नबी को धर्मंदृत समझकर उन्हें इस्लाम के सच्चे घमं का संस्थापक 


भी माना है।? 


_ इल ईई धमं I 
कुरान के अनुसार ईसाई धर्म में एकेस्वरवाद को भ्रष्ट कर दिया गया है । सव्रथम 
इसमें त्येक ईश्वर की बात कही गयी है और द्वितीय ईसा को ईश्वर का पुत्र बताया गया हृ। 


रोको पुरुष मानकर फिर एक कहना युक्तिसंगत नहीं 

Ve mo तीनों को प र मानकर ईश्वर की ये तीन स्थितियाँ मानी जाय 
तो ईक्वर का एकत्व रह जाता हैं अर्थात्‌ अव्यक्त रूप ईश्वर, व्यक्त इश्वर के प्रकाशन को 
पुत्र तथा व्यक्त अथवा सृष्ट सत्ता के संचालन शक्ति को पवित्र आत्मा की संज्ञा दी जा सकतीः 
है। ईसाई ईसा मसीह को ईश्वर का पुत्र साक्षात्‌ शारीरिक रूप में नहीं मानते हैं ।- चूँकि 
ईसा मसाह अपने जीवन, अपनी शिक्षा और क्रूशीय मृत्यु के द्वारा ईश्वर को इस प्रकार 
प्रस्तुत किया कि लोगों ने उसकी प्रशंसा अथवा, प्रशस्ति हेतु उसे “ईइवर-पुत्र” की संज्ञा दी 
ई । इसी बात को ईसाई घमंदशंन की भाषा.में ईसा को ईश्वर का प्रतीक कहा जा सकता 
हैं। कुरान में भी स्वीकारा गया है कि ईसा ईश्वर को “पवित्र आत्मा के दवारा जन्म 
( सूरह १९-१७ ) । पर क्रुरान में ईसा को 'नबी' कहा. गया है और इन्हें केवल मानव 
समझा गया है । यह भी कुरान में कहा गया है कि ईसा कुंवारी मरियम से पैदा हुए । 

अतः, इस्लाम और ईसाई घमं में “ईसा-विचार' के सन्दर्भ में केवल शब्दों का अन्तर 
है, मौलिक अन्तर नहीं हे । । 

फिर कुरान के अनुसार ईसा क्रू पर्‌ नहीं मारे गये ( सूरह ४: १५५ ), पर 
स्वीकारा जाता है कि अन्य : नवियों के समान ईसा स्वं में हैं और मिराज में पैराम्बर ४ 
उन्हें स्वगं में देखा । 

पुनः मुसलमानों में ईसा का द्वितीय आगमन भी प्रायः स्वीकारा: जाता है । 
पा Hardas Bhattacharya, The Foundations of Living Faiths, University 


of Calcutta, 1938, pp. 134-135, 
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पर ईसाई भम्बर मुहम्मद को नबी नहीं स्वीकारते हैं। फिर ईश्वर का चित्रण 

दा ना लिए प्रेमी उदारक का है और ईसाई को अपने प्रेम को वैसा ही अभेदपरक कर 
|| , जैसा ईश्वर का प्रम हु । ईझ्वर मानव से बिना किसी भेद के प्रेम करता है 

और घर्मी-अघमीं दोनों को सूयं-प्रकाश, वर्षा इत्यादि एक रूप से देता रहता है ( मत्ती 
५:४५ )। ईश्वरीय प्रेम प्राप्त करने पर वह मानव-सेव। में परिणत होता है, जैसा मदर 
तेरेसा,के जीवन-कार्य में देखा जाता है 1 2 

इस्लाम के प्रारम्भ काल में ईसाई-यहुदियों और ड्वठाम में स्वर्ग-नरक, स्वगंदूत 
इत्यादि को प्रायः एक समान माना जाता था। पर वैज्ञानिक कसौटी पर बार-बार कसे 
जाते के बाद कम से कर ईसाई घमं में बहुत अधिक अन्तर आ गया है । उदाहरणाथं कुछ 
मूलवा.दयों को छोड़कर शायद हो ईसाई विचारक कहेगा कि बाइबिल की एक प्रति असली 
रूप में स्वगं में है और प्रचलित बाइबिल उसकी मात्र नकल है । जिस प्रकार कुछ इस्लामी 
दाशंनिक और डॉ० इक्रबाल नरक को कोई लोक नहीं, वरन्‌ मानव-विकास की मात्र दशा 
समझते हैँ, वही वात अब ईसाई भी मानते हैं । 

अतः इस्लाय और ईसाई धमं के बीच सैद्धान्तिक एकता सञ्चिकट भविष्य में सम्भव 
हो सकती है । 
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अध्याय-१० 


धर्मों के मूल प्रत्ययो का तुलनात्मक 
तथा समीक्षात्मक अध्ययन: 


विषयःप्रवेश : ह , 
अभी तक नबीमूलक और भारतीय घमं-परम्पराओं का अध्ययन किया नया हूँ । 
घमं का मल प्रत्यय है एकेश्वरवाद, नबी-प्रकाशना-सृष्टि -पुनरुत्थान-न्यायदिवस-स्वरगग 


नबीमूलक घर्म का मूल प्रत्यय हू 


_ज़रक । इसके विपरीत भारतीय घर्मपरम्परा के कूंजीपद हैं...कर्म-अविद्या-संसार-भवित-ज्ञान 


मोक्ष । ये मूल प्रत्यय एक-दूसरे से उतना विभिन्न नहीं है, तो भी इन दोनों परम्पराओं 

में आमूल भेद है । 1 

१. काल-सम्बन्ध-विचार के सन्दर्भ में घर्मो के बीच मौलिक भेद है। अधिकतर हिन्दू 
दानिक वेदों को सनातन और नित्य मानते हैं ( मीमांसक, आयं, श्रीरामकृष्ण, विवेकानन्द } 
साथ ही साथ इनमें चार युगों की भी चर्चा की जाती है, अर्थात्‌ सत्य, त्रेता, द्वापर और 
कलियुग । धमं की पराकाष्ठा सत्य युग में पाई जाती है,, इसलिये अन्य घमो में कम सत्यता 
है क्योंकि इनका उदय बहुत बाद का है। यही कारण है कि हिन्दू, धमं-सम्बन्धी विचारों में 
रूढ़िवादी है ( ©075९7४8४४९ ) हैँ । 

मुसलमानों के अनुसार पैगम्बर मुहम्मद अन्तिम पैगम्बर हैं. और उनके द्वारा दी गई 
ईश्वरीय प्रकाशना अन्तिम है। इसलिये इस्लाम में. मूलवाद _( प५०५३/९६4]:57 )का_ 
रहना भी तकंसंगत है ।_ 
:  अहायानी, यहूदी और ईसाई समझते हैं कि परम आराध्य तत्त्व के सन्दर्भ में मानव - 
जानकारी प्रगतिशील ही मानी जायगी । कीर्केगोदं के अनुसार बाद का ईसाई प्रारम्भिक 
दिष्यों की तुलना में अधिक जानकारी रखता हैं क्योंकि मानवं ज्ञान प्रगतिशील होता है । 

ईसाई विचारकों में से भी अनेक रूढ़िवादी और मूलवादी हैँ, पर अधिकतर विचारक 
आधुनिक परीक्षणों को स्वीकार कर ईसाई धमंदर्शन को प्रगतिशील करना चाहते हैं । यह 
बात पौल तीलिख, बुल्तमान और,बौनहोयफर के विचारों में विशेष रूप से पायी जाती हैं । 

२. भाषा के सन्दर्भ में विचारको की देन अभी भी अस्पष्ट हैं। पर भारतीय परम्परा 
के अनुसार धर्म-भाषा किसी बाह्य और स्वतन्त्र विषय का निर्देश अथवा वर्णन नहीं करती 
है। घर्म-भाषा बा मुख्य उद्देश्य है कि मानव में आध्यात्मिक चेतना उत्पन्न करके. न 

है कि ब्रह्मविद्‌ ब्रहव भवति। यही कारण है कि राधाकृष्णन ने बताया है कि धमं-भापा क. 
यह काम नहीं है कि वह घामिक व्यक्तियों से परे और व्यष्टि-वाह्म किसी वस्तु का 


"करे । इसका उद्देश्य है कि. बने जाग मात में, पक ली) होहिएका उदय हो ( ० ४४ 


arr 


पर्मो के मूह पलों की मिथ किलिक विश २१५ 


birth into enlightenment )) । नबीमूलक धर्मों में भी यही बात कही गई है कि धम॑- 
भाषा का मुख्य उद्देश्य है कि इसके द्वारा मानव को ईश्वर की सायुज्य-प्राप्ति के योग्य बनाया. 
जाय । इससे मिलती-जुलती तीसरी बात भी है जिसमें सभी मुख्य धर्मों में मतैक्य है । 
३. यहूदी-ईसाई-इस्लाम घर्मो में तथा उपनिषदों और वेदान्त में कहा गया है कि 
_ परम तत्त्व अज्ञात और अज्ञेय है। नबीमूलक घर्मो के अनुसार ईश्वर की आत्मा मानवों में 
ईश्वर-द्वारा दी गयी है जिसके कारण मानव नवियों की प्रकाशना और प्रकृति में निहित नियमों 
को समझ सकता है और उनके अनुसार काम भी कर सकता है । उपनिषदों के अनुसार 
अतीत ब्रह्म मानवों में अन्तर्व्याप्त रहकर मानवों का संचालन करता है । अतः, मानव अपने 
में इसका ज्ञान प्राप्त कर स्वयं ब्रह्म हो जाते तथा उसमें लय हो जाते हैं । पर ब्रह्माज्ञान 
इन्द्रियजन्य ज्ञान से सर्वथा भिन्न हैं। इन्द्रियजन्य ज्ञान के त्याग करने पर ही ब्रह्मज्ञान का 
_उदय होता है । Ei: 

४. श्रीरामकृष्ण ने बताया है कि निर्गण-सगुण अवियोज्य हैं और बिना सगुण के 
गुणातीत परब्रह्म की प्राप्ति नहीं हो सकती है । सगुण के अन्तर्गत सभी अवतारी पुरुष ईसा- 
मूसा, राम-कृष्ण, ईश्वर-अल्लाह चले आते हैं । इसके सन्दर्भ में दो मुख्य बातें उल्लेखनीय 

“हु, अर्थात्‌ अर्थात्‌ उपासना-साघना का भेद ओर मूर्तिपूजा की उपादेयता । 

शङ्कुर ने निर्गुण और ईश्वर का भेद किया है । “ईश्वर' से अथं सभी आराध्य देवी- 
देवता तथा अवतारी पुरुष हँ । अधिकतर हिन्दू दार्शनिक स्वीकार करेंगे कि केवळ सगुणो- 
पासना के अवलम्ब से मानव निर्गुण ब्रह्म को प्राप्त कर सकता है। केवल भक्ति, 
उपासना, आराधना इत्यादि के द्वारा सगुण तत्त्व की सेवा की जा सकती है। पर 
निर्गुण की प्रापि ध्यान और समाधि के ही द्वारा हो सकती है । यहूदी, ईसाई और 
सूफियों गें भक्तिततत्व विशेष है और यही बात श्रीरामकृष्ण, रामानुज, सन्त कांबियों तथा 
तुलसीदास में भी पाई जाती है । 

यह ठीक है कि निर्गुण-प्राप्ति की साघना ( ध्यान, समाधि ) और ईसाई-यहूदी तथा 
सूफी मत की रहस्यानुभूति में मौलिक भेद है। वेदान्ती परम्परा के अनुसार साधक और ब्रह्म, 
दोनों अन्त में एकमेक हो जाते हैं । इसके विपरीत नबीमूलक रहस्यवाद तथा रामानुज में 
भी ईश्वर के साथ रहस्यवादी आत्मसात्‌ नहीं कर पाता है क्योंकि.ईश्वर मानव से परे और 
अतीत रहता है । अधिक से भक्त ईव्वर के साथ स्वगिक सहवास कर सकता ह, उसके 
सन्निकट आ है और उसके साथ सायुज्य प्राप्त कर सकता हुं । 

Sn हैँ कि 380 ता मूर्ति be स की उपासना कर 
सकता है ? इस सन्दर्भ में श्रीरामकृष्ण का विचार बडा महत्वपू. 

‘a के अनुसार प्रायः लोग समझते हैं कि पत्थर, मिट्टी, छोहे इत्यादि की 
८5 प्रचलित शब्द-प्रतिमा है । बिना शब्द के न उपासना 

होती हैं । पर सबसे अधिक प्र A 

होती और न भजन-भक्ति । जब कहा जाता है कि ईश्वर षटिकर्ता, दयाळू 
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है तो श्रीरामक्कष्ण के अनुसार ये भी शब्द-प्रतिमाएँ हैं । इन शब्द-प्रतिमाओं के आधार पर 
भक्त शब्द-ब्रह्म को प्राप्त करता है और अन्त में बोल अबोळ में लय हो जाता हूं । 

हमसभों को सभीधमों के सन्दभ॑ में उन विषयों के मूल प्रत्ययों का अध्ययन करना है 
जिनका चिचार घमा के विषय किया जा चुका है, अर्थात्‌ ईश्वर, मानव-विचार, जगत्‌-विचार 
भानवों की अन्तिम गति, इत्यादि । चूँकि नबीमूलक और भारतीय परम्परा, दोनों में ईश्वर 
विचार पाया जाता है, इसलिये ईइवर-विचार के सन्दर्भ में तुलनात्मक अध्ययन किया जायगा । 


ईशवर-विचार 
. नबीमूलक और भारतीय परम्पराओं को घ्यान से अध्ययन करने पर निम्नलिखित 
ईक्वर-सम्बन्धी विचारों को तालिकाबद्ध किया जा सकता है। 
नबीमुलक परम्परा 
१. ईस्वरवादी परम्परा हे जिसे मूलतः 


भारतीय परम्परा 
१. (क) रामानुजी धर्म दर्शन में एक प्रकार 


एकेशवरवाद (mon०th€iऽm) की संज्ञा 
दी जा सकती है। इस सन्दर्भ में ईश्वर 
केवल अपने वचनमात्र से संपूणं सृष्टि को 
रचता है और इस सृष्टिरचना को शून्य 
से सृष्टि की रचना कही जाती है। 


(€x-nih०) ईश्वर ही इस विष्व का. 


उपादान और निमित्त दोनों कारण माना 
गया है । ईश्वर को परम सत्ता स्वीकारा 
गया है । 


२. ईश्वर को व्यक्तिलवपूर्ण माना गया है । 


का एकेश्वरवाद है, पर साथ ही साथ 
इसमें विशिष्टात्राद भी है, क्योंकि जगत्‌ 
और जीव दोनों ईश्वर के शरीर हैं। 
(ख) शंकर भी ईश्वर को जगत्‌ का 
उपादान और निमित्त, दोनों कारण 
मानते हैं, पर अन्तिम रूप में ईश्वर को 
गौण और ब्रह्म ही को एकमात्र परम 
सत्ता मानते हैं । 

(ग) न्याय वँशेषिक दर्शन में ईश्वर को. 
केवल निमित्त (९८००६) कारण मादा 
गया है, क्योंकि ईश्वर इस सृष्टि को 
शाश्वत अणुमओों और मानव कर्मों के द्वारा 
रचता है। 


२. जहाँ भी ईषवर को भावना आयी है, 


वहाँ ईश्वर को व्यक्तित्वपूर्ण माना गया 
है, यहाँ तक कि सिख घमं में ईश्वर को 
'निराकार' कहा गया है तो भी उपे 
व्यक्तित्वपूणं माना गया है । 

(क) पर जैन और बौद्ध घमां में ईश्वर को 
स्वीकारा ही नहीं गया है । यह बा 
मीमांसकों तथा सांख्यवादियों के विय 
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३. ईश्वर को सर्वशक्तिमान, स्रष्टा, परम 


दयाळू, : करुणामय तथा प्रेमी बतलाया 
गया है । यहुदी घमं में ईश्वर की सर्व- 
शक्तिमत्ता पर अधिक बल दिया गया 


हैं । इस्लाम में ईश्वर की सर्वशक्तिमत्ता . 


उसकी करुणा और दया से युक्त हो 
जाती हें। ईसाई घमं के अनुसार ईश्वर 
क्षमाशील, प्रेमी, उद्धारक है । 

नबीमूलक धमं में ईश्वर को विशेष 

रूप से नेतिक आदर्शो से पूणं माना गया 
है। इसे स्पष्ट करने के लिए यहूदी 
घमं में ईश्वर को पावेत्र महान्‌ ( 116 
1017 ) बताया गया है । इसी प्रकार 
इस्लाम की शारीरिक शुद्धि पर, नमाज 
' इत्यादि क्रिया-कमों के सन्दर्भ में इसीलिए 
बल दिया जाता है किं ईश्वर पवित्र 
महान्‌ है । चूंकि ईश्वर विशेषकर नैतिक 
है, इसलिए इस सृष्टि का चरम उद्देश्य 
है कि सत्यसंकल्पी जीवों का विकास हो । 
यहाँ नैतिक गुण समाज-सेवा से अधिक 


३. 
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(ख) शंकर के घमंदशंन में ईश्वर व्यक्तित्व- 
पूर्ण है, पर इसकी सत्ता गौण है, क्योंकि 
अन्त में:इसका भी विलयन हो जाता है। 
(ग) रामानुज का ईखवर व्यक्तित्वपूणं परम 
सत्ता है, जो विश्‍व का उपादान और 
निमित्त दोनों कारण है । 

(घ) न्याय-वैशेषिक घमंदर्शन में ईश्वर 
केवल निमित्त कारण (०fcर०n ०५५९) 
है, क्योंकि अणु भी ईस्वर समतुल्य नित्य 


` और शाश्वत हैं। फिर ईश्वर मानव 


शरीर उनके कर्मों के आधार पर रचता 
है । पर न्याय-चैशेषिक दर्शन के अनुसार 
भी ईश्वर व्यक्तित्वपूर्ण है । 
रामानुज के अनुसार जिसे शंकर भी 
स्वीकारते हैं, ईश्वर के छः गुण हैं. 
अर्थात्‌ ज्ञान, ऐश्वर्य, शाक्त, बल, वीयं 
और तेज | इसके अतिरिक्त रामानुज 
पाँच तात्त्विक गुण भी बताते हैँ अर्थात्‌ 
ज्ञान ( चित्त ), आनन्द, अनन्त, सत्य 
और अमलत्व ( जो सभी अवगुणों से 
अछूता हो ) । , 

रामानुज और शांकर दोनों के 
अनुसार ईश्वर ने इस सृष्टि की रचना 
लीला के लिएकी है। पर भक्ति के 
स्तर पर आकर रामानुज को स्वीकारना 
पड़ता है कि भगवान्‌ भी बिना भक्तों के 
नहीं रह सकते हैँ । 

त्तिक गुण या तो आत्म-विकास से 
उत्पन्न होता है ( वासनाओ पर विजय 
प्राप्त कर तप और इन्द्रिय-निग्रह . 
इत्यादि के द्वारा ) या समाज के उत्थान 
सम्बन्धी कत्तंव्यों के पालन के द्वारा। 
भारतीय परम्परा में आत्मशुद्धि तथा 
आत्मा के विकास पर अपेक्षाकृत अधिक 
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४, चकि नबीमलकं घमां में ईश्वर को निमित्त ४. शकर और रामानुज, दोनों के धमं- 


शतैर उपादान, दोनों प्रकार का कारण 
माना जाता है, इसलिए ईश्वर को इस 
सृष्टि का पूरा उत्तरदायी स्वीकारा जाता 
हैं और ईश्वर को इस विश्च के अशभ की 
समस्या का उत्तरदायी समझा जाता हूं । 
पर ईश्वर को सर्वशक्तिमान रहन पर 
उसे परम प्रेमी और दयालु भी समझा 
जाता हैँ। इसलिए ईश्वर इस विश्व के 
अशुभ के लिए केवल असाक्षात्‌ रीति से 
ही इसका उत्तरदायी. समझा जा सकता 
है । ईश्वर ने मानव को इच्छा-स्वातन्त्रय 
दिया है, इसलिए मानव अपनी इच्छा क्रो 
या तो अच्छे या बुरे, दोनों में से किसी 
एक को जव चाहे अपना सकता है । 
इसलिए ईश्वर मानवों के दुष्कर्मों के 


लिए उत्तरदायी नहीं है । ईश्वर चाहता 


नहीं हैं कि मानव अपनी स्वतन्त्र इच्छा 
का दुरुपयोग करे, पर उसे इसको 
अनुमति देनी पड़ती है ( G०4 ५०९5 


- not will but has to permit 


८४1) । परन्तु नैतिक अशुभ को छोड़कर 
विश्व की अन्य दुःखपूर्णं घटनाएँ मानव के 
प्रशिक्षण, धैयं-परीक्षा। सुधार एवं 
चेतावनी के खूप में होती हुँ। अतः 
सामान्य खूप से दुःखं के कारण मानव का 
बौद्धिक तथा आध्यात्मिक विकास होता 


है और इस रूप में ईश्वर का माहात्म्य - 


बढ़ता हुं । 

अवतारवाद के सन्दर्भ में नबीमूलक 
घर्मो में मतभेद है।, ईसाई धमं में 
अवतारवाद स्वीकारा जाता है । यहूदी 
धर्म और इस्लाम अवतारवाद को 


दर्शनों में ईश्वर को निमित्त और 
उपादान कारण माना गया है, पर साथ 
ही साथ यह भी कहा गया हैं कि 
ईश्वर में केवल शुभ गुण पाय जात हू 
और वह सृष्टि की सभी बुराइयों से 
अछूता रहता हैँ। विशव म मानवः 
दुःखों के लिए मानव ही उत्तरदायी 
न कि ईश्वर । 

रामानुज के दर्शन में जाव और 
जगत दोनों ईश्वर के शरीर हैं और वे 
पूर्णतया ईश्वर पर निर्भर रहत ह तो 
भी रामानुज के अनुसार मानव मं इच्छा 
स्वातन्त्र्य है और इसलिए स्वय मानव 
ही अपने दुःखों के लिए उत्तरदायी हैं। 
दुःखद .घटनाएँ मानव को सुधारने और 
उसके दुष्कर्मो के लिए दण्डभोग के रूपम 
उत्पन्न होती हैं । 


५. भारतीय परम्परा में भवतारवाद स्मारी 


जाता है, पर सिख धमं अवतारवाद-क 
स्वीकार नहीं करता । 


स्वीकार नहीं करती? वग Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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र निर्गुण परम सत्ता का प्रत्यय देखा जाता है जो 
नबीमूलक जनम के शुद्ध रूप में छ नहीं देखा जाता है फिरः भारतीय परम्परा जिसे आज 
sila Ns है उसमें मूतिपुजा का स्थान है, यह मूतिपूजा नबीमूलक धर्मं में 

अह्वत वेदान्त में परम सत्ता को निर्गुण निराकार माना गया है और अन्य सभी साकारी 
ईश्वर, देवी-देवता इत्यादि को अन्त में मायारूप ही कहा गया है। इस रूप में निर्गण ब्रह्म 
उपासना अथवा भक्ति का विषय नहीं हो सकता है । पर समाधि अथवा ध्यान के आधार पर 
ब्रह्मप्राप्ति की जा सकती है। चूँकि अभी भी अनेक घर्मदाशनिक समझते हैँ कि बिना ईश्वर 
के कोई धमं नहीं हो सकता है, इसलिये वे निर्गुण ब्रह्म को धर्म का विषय नहीं मानते हैं । 
फिर चूँकि ऐसे ईस्वरवादी निर्गुण ब्रह्म को धमं का विषय नहीं स्वीकारते, इसलिये वे 
आराधना-उसासना-प्रार्थना को छोड़कर घ्यान-समाधि को धामिक साघना का विषय नहीं मानते 
हैं। यह भारी भूल है । ईसाई धमं में स्पष्ट है कि ईश्वर अदृश्य और अगोचर है और यही 
बात कुरान में भी है। ईसाई धर्म में ईसा को ईश्वर का प्रतीक कहा गया है और कुरान के 
अनुसार ईशवरवाणी ही को ईश्वर-ज्ञान का मुख्य साधन स्वीकारा गया हैं । शंकर ने भी 
ईश्वर-पूजा और भक्ति को ब्रह्म-ज्ञान-प्राप्ति का साधन माना है। पर शंकर के अनुसार 


ईस्वर, देवी-देवता ब्रह्म के प्रतोक हैं । उनकी पूजा भी तभी तक मान्य है जब तक ब्रह्म-ज्ञान 
न प्राप्त हो जाय । 


आधुनिक दृष्टि के अनुसार शांकर मत को बहुत बड़ा स्थान देना चाहिये क्योंकि इसी ' 
ब्रह्म-ज्ञान के आधार पर सभी धमो के बोच समन्वय स्थापित किया जा सकता हुँ। इसकी 
चर्चा प्रारम्भ में कर दो गयी हुँ और बाद में भी की जायगी । 

अद्दैतवादी विचारधारा को स्वीकारने पर निर्गुण ब्रह्म, समाधि, मोक्ष और लय-सिद्धान्त 
को भी स्वीकारना होगा | पर रामानुज ईश्वरवादी थे । उन्हें व्यक्तित्वपूण ब्रह्म ही सर्वोच्च 
सत्ता स्वीकारना अभीष्ट था । इसलिये उन्होंने उपासना, भक्ति, बेकुण्ठ-वास तथा अवतारवाद 
को भी स्वीकार किया है। वास्तव में अवतारवाद और पैगम्बरवाद में बहुत अधिक समानता 
है क्योंकि दोनों का मुख्य उद्देश्य है मानव को सही धमं का मागं बताया जाय। परन्तु 
अवतारवाद में स्वयं ईइवर की प्रकाशना पर बल दिया जाता है । इसी सन्दर्भ में रामानुज 
ने अवतारवाद को स्वीकारते हुए अर्चावतार को माना है । इनके अनुसार मूति में भी ईश्वर 
की आत्मा और उनकी उपस्थिति का आह्वान किया जा सकता है। इस रूप में हिन्दू घमं में 
मूति-पुजा की व्यवस्था है । परन्तु जिस प्रकार गिरजाघर को ईश्वर को समपित किया जाता 
है और तब इसे आराघना का पवित्र स्थान स्वोकारा जाता है, उसी प्रकार मृति-स्थापना को 
भी पवित्र समझकर उसकी पुजा की जाती है । वास्तव में इन मूर्तियों का क्या स्वरूप है ? 

बौद्ध, जैन तथा अद्वैतवाद में ध्यानयोग का चलन हैं । ध्यानयोग में चित्तवृत्ति को 
स्थिर करने के लिए किसी आलम्बन पर नित्त को ठहराना पड़ता है । घौरे-चौरे देवी-देवताओं 
के बिम्ब ही इस सन्दर्भ में योग्य और अधिकारी आलम्बन स्वीकारे जाने लगे और इसलिये 


भूतिपजा को ध्यान, भक्ति उपासनी आराविते की विषे्वी सीमा “जीते। छ इस रूप में मूतियाँ 
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नहीं हैं, पर बे परम सत्ता के प्रतीक मात्र हैं ।. वास्तव में देखा जाय तो शुद्ध अगोचर और 


अदृश्य परमेइवर कभी भी निराकार नहीं माना गया है । उसे शब्दों के द्वारा वणित कर 
व्यक्तित्वपूर्ण माना गया हैं। यहुदी ईश्वर को न्यायाधीश समझते हैं, ईसाई ईश्वर को या तो 


००० 


सा में हैं या उसे प्रेमी पिता मानते हैं और इस्लाम म भी इंदवर को करुणा- 

कप कक बात हैं। क्या ये ईश्वर की मूतियाँ नहीं हैं? ईश्वर को व्यवितत्वपूर्ण 
समझना ही इश्वर को साकारी और मूतिमान बनाना है । ४ 

दूसरे रूप में देखा जाय तो प्रारम्भ से ही हिन्दू विचारधारा में एक परम परमेश्वर को 
स्वीकारा गया है। यहाँ तक कि ब्रह्मा, विष्णु और महेश को एक ही परमेश्वर के तीन रूप 
संक्रियात्मक ( 7010०४/०71०119 ) रीति से स्वीकारा गया है । 

अतः शद्ध निराकार परम सत्ता तक नीचे से ऊपर आरोहण-मागं में प्रथम पग है और 
उसी प्रकार उस परम ऊंचाई से अवतरण-प्रक्रिया की सबसे नीची सीढ़ी है । आध्यात्मिक 
“विकास के अन्तर्गत भी क्रम हैं । सर्वप्रथम, आदिमघ्मं, तब मूर्ति या प्रतीकपूजा, ईस्वर-पूजा 
और तब अन्त में निराकार परम सत्ता की प्राप्ति। इसलिये मूतिपूजा का भी स्थान मानव- 
जीवन में है । हाँ, ज्ञानियों को चाहिए कि. इसके स्थान को मूल्यांकित कर मानवों को आगे 
बढ़ने का आह्वान करें जैसा शंकर के घमंदशंन में जीवनमुक्तो के विषय में कहा गया है । . 

अशुभ को समस्या : सवंप्रथम दोनों ही प्रकार के घर्मो में एक बात की समानता हूँ 
कि दोनों ही में परम सत्ता को शुभ समझा जाता है अथवा परम सत्ता को सांसारिक अशुभ से 
अछूता माना जाता है। पारसी धमं में ईश्वर सबंथा अधमं और अशुभ से अछूता रहता है 
और वह पापियों की सहायता करने के लिये तैयार रहता है । बहुत कुछ अंशों में यही बात 
यहुदी, ईसाई घर्मो में तथा इस्लाम के ईश्वर के विषय में कही जा सकती है। यह ठीक हूं 
कि यहुदी धमं तथा इस्लाम में ईश्वर को इतना सर्वशक्तिमान माना जाता है कि ईश्वर के 
सन्दर्भ में अधम मानव को इंदवर की कार्यवाही को नतिक रूप से मूल्यांकित करने का साहस 
ही नहीं किया जा सकता है । पर इन धर्मो में कोई भी इश्वर को मानव के नैतिक दुराचार 
और अशुभ के लिए उत्तरदायी नहीं हठरा सकता है। ईसाई धमं-दार्शनिकों के लिए अशुभ 
की समस्या एक टेढ़ी खीर के समान है। तो भी ईसाई धमे में माना गया है कि ईश्वर ने 
मानव को इच्छास्वातन्त्र्य दिया है कि वह अपने लिए शुभ या अशुभ चुन ले । यदि वह अशुभ 
की अपनाता हैँ तो वह दण्ड भौर नैतिक यातना का अधिकारी बन जाता है। यहाँ आपत्ति की 
जाती हे--भया ईश्वर मानव को स्वतन्त्र इच्छा देकर भी स्वगंदूतों के समान सत्यसंकल्पी जीवं 
नहीं बना सकता था ? अधिकतर ईसाई धमंदशंनिकों का और डा० इकबाल का भी यही 
मत हैं कि ईश्वर मानवों के नैतिक अशुभ के लिये उत्तरदायी नहीं है। लेकिन इच्छा-स्वातन्तर्य 
देने के वाद ईईवर मानवों के पतन का न तो उत्तरदायी होता है और न दह चाहता हैं कि 
मानव बुराई करे। पर स्वतन्त्र इच्छा के वरदान के साथ बुराई को अपनाने का विकल्प 
मानव को देना ही पड़ता है । अतः, ईश्वर नैतिक अशुभ नहीं चाहता हैं पर उसे इसके 
सम्भावना की अनुमति देनी पड़ती हुँ । ` G04 ५०९४ १०६ will, but has (० peruuit 
०74] 0911, अन्य प्रकार के भौतिक तथा सामाजिक अशुभ की समस्या ईश्वर को 
छिये उत्तरदायी नहीं बना सकती हैं।। ”” Maha Vidyalaya 060॥8०ा०ा. 


घर्मो के मूल प्रत्ययों का तुलनात्मक तथा समीक्षात्मक अध्ययन २२१ 
Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


अतः, सिमिटिक और पारसी धर्मां में ईश्वर को अशुभ से अछूता रखा गया है। क्या 
यह बात भारतीय परम्परा में भी लागू होती है? 


कर्म-सिद्धान्त का पक्ष इतना प्रबल रखा गया है कि जीव.को ही सभी प्रकार के 
अशुभ के लिये उत्तरदायी ठहराया गया है । निरीश्वरवादी जैन और बौद्ध घमों में यह स्पष्ट: 
है कि मानव अपना ही भाग्यविधाता है । (Man is the architect of his own destiny) 
पर प्रश्न होता है कि सर्वप्रथम अज्ञानवश कर्म का कोन मिधाता है ? भारतीय परम्परा में. 
इस प्रश्न को सही प्रश्न ही नहीं समझा जाता हैँ वास्तविकता है कि मानव सांसारिक चक्र में: 
फंसकर दुःख भोगता हैं। इसलिये प्रश्‍न यह नहीं है कि कैसे सांसारिक दुःख-चक्र प्राप्त हुआ, 
बल्कि यह कि कैसे इसका समाधान किया जाय । अतः, बौद्ध घमं में स्पष्टतया, आदिम दुःख- 
उत्पत्ति की तात्विक गवेषणा को अव्याकृत कहकर इसे तात्विक अपसमस्या अथवा समस्याभास 
कहा गया है । अन्य भारतीय धमंदशंनों में कमं-संसार की समस्या को 'अनादि' कहकर इस 
पर विचार नहीं किया गया हूं कि 'अनादि' दु:ख का तात्त्विक उत्स क्या है । 


जैन, न्याय-वैशेषिक तथा सांख्य-योग में मानव को अंत्यन्तम रूप में शुद्ध आत्मा माना 
गया हैँ। पर यहाँ भी अशुभ की समस्या को भनादि' कहकर इसकी तात्त्विक उत्पत्ति का 
विचार नहीं किया गया है । यही बात अद्वैत वेदान्त तथा वेदान्त के सम्बन्ध में कहो जा 
सकती है । पर चूँकि वाद में चलकर भारतीय घमंदर्शन में ईशवर' की भावना मिशेष स्थान 
पकड़ने लगी, इसलिए ईश्वरवाद में कर्मवाद और ईइवर की शक्तियों (शुभत्व एवं सवंशक्तिमत्ता), 
के वीच विरोध उत्पन्न होनें लगा तब गीता और रामानुज के विशिष्टाईत तथा भवित-परम्परा में 
क्म-सिद्धान्त को ईइवर के अधीन मान लिया गया । पर यहाँ भी ईदवर को अशुभ के लिये 
उत्तरदायी नहीं माना गया है । स्वयं मानव ही अपने कमं का उत्तरदायी होता है। ईश्वर 
अपने भक्तों को अपने अनुग्रह-दान के द्वारा उनके सभी कर्मों को विनष्ट कर उन्हें अन्तिम गति 
दिलाने में सहायक होता है । इस रूप में देखा जाय तो नबीमूलक घर्मो और भारतीयं धम में 
समानता दिखती है । दोनों ही में ईश्वर पापियों की सहायता करने के लिये तैयार रहता है । 
दोनों परम्पराओं में मानव ही अपने नैतिक अशुभ के लिये उत्तरदायी रहता है । 


सृष्टिविचार : नबीमूलक धर्मों में सृष्टि को शून्य से उत्पन्न करने की बात कही जाती 
है बया जगत ईश्वर का उपादानमूलक अंश है ? यह विचार असंगत माळूम देता है क्योंकि 
इश्वर को शद्ध पवित्र आत्मा माना गया है। यह बात विशेषकर इस्लाम में बतायी गयी है । 
पर मसीह ने भी कहा कि ईश्वर शुद्ध आत्मा है और वह अभौतिक रहने के कारण: मू 
और अगोचर है । यह बात सिख धर्म में भी कही गयी है। तब भौतिक कु आया कहाँ से ! 
कया असत्‌ से हुआ ? नबीमूलक धर्मों के अनुसार इसवरा वा से सृष्टि उत्पन्न हुई है । 
सर्वशक्तिमान ईश्वर ने कहा, जल और थल अळग हो जाओ' और ऐसा ही हुआ । बतः 
जगत्‌ की रचना हुई और जगत्‌ संथा ईश्वर की इच्छा ख निर्भर करता हु बतः 
'जगन्नि्भेरता ही जगत्‌ का मुख्य लक्ष्य हैं ओर इसकी अपनी स्वतन्त्र सत्ता नहीं है। 


'असत्‌' से नहीं, वरन्‌ परम सतू ईश्वरीय वचन से तूनी रचना है; र ला निडार 


भारतीय परम्परा में नहीं देखा जाता है ! 
CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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सिख धर्म में यही बात पायी जाती है। “आरम्भ में केवल घोर अन्धकार था। ईश्वर ने 
अपनी इच्छा से बिश्व को रचना की“) । न्याय-वेशेषिक घमंदशंन में ईश्वर को कलाकार 
तथा निमित्त कारणमात्र (९८९१४) माना गया हूँ। शंकर तथा रामानुज, दोनों ने ईक्वर को 
जगत का निमित्त और उपादान, दोनों प्रकार का कारण माना है। पर दोनों में ईश्वर 
मानव की देह उसके कर्मों के अनुसार सृष्ट करता है। इस रूप में ईश्वर फिर मानव-देह- 
सृष्टि में निमित्त कारणमात्र रह जाता है । पर शंकर और रामानुज, दोनों में ईश्वर जगत्‌ की 
बुराइयों से अछूना रहता है। शंकर के अनुसार 'जगन्मिथ्या', पर वह ईश्वर के अधीन रहता 
है । इसलिये मिथ्या जगत्‌ काः रचयिता स्वयं अपनो माया-शक्ति के द्वारा ठगा नहीं जा सकता 
है रामानुज ने स्पष्ट शब्दों में बताया हैं कि ईश्वर जागतिक अशुभ से संथा अछूता रहता हैन । 
अतः, शंकर के अनुसार जगत्‌ मिथ्या है और इस रूप में अनिर्वचनीय हूँ । इसकी 
व्याख्या उसी प्रकार व्यर्थ है जिस प्रकार अनादि कर्म-ससार की । तो भी इस रूप में जगत्‌ 
ब्रह्म पर निर्भर है.क्योंकि आधारभूत सत्ता केवल ब्रह्म को है और जगत्‌ उस पर आरोपित 
किया हुआ हैं। यदि ब्रह्म नहीं रहता तो जगत्‌ का कोई आधार ही नहीं रहता । इस रूप में 
जगत्‌ ब्रह्म पर निर्भर हैं । फिर रामानुज जगत्‌ को जीव के साथ ब्रह्म का शरीर मानते हैँ. 
और शरीर की व्याख्या करते हुए रामानुज स्पष्ट बताते हैं कि शरीर वह है जो अपने अन्तर्यामी , 
परमात्मा पर पूर्णतया निर्भर हो) । ` १ 
अतः, नबी मूलक और भारतीय परम्परा के अन्तगंत मुख्य घमंदाशंनिक शंकर और 
रामानुज के अनुसार जगत्‌ परम सत्ता पर निर्भर रहता हँ । इसलिये जागतिक निर्भरता का 
सिद्धान्त सभी घर्मो में पाया जाता है । अब सूष्टि के सन्दर्भ में अन्य कोई भिन्न विचार क्‍यों न 
हो शान्त जगत्‌ के प्रति आसक्त न रहने का सन्देश सभी घर्मो में एक समान पाया जाता हुँ 
'एक-समानता' से अभिप्राय यह नहीं-है कि ये कुञ्जीपद एक ही हैं । इन प्रत्ययों में 
“पारिवारिक सादृश्य है । सेमिटिक धर्मों में. जगत्‌ ईश्वर के वचन से उत्पन्न होकर ईश्वर पर 
निर्भर रहता है; रामानुज के अनुसार, जगत्‌ ईश्वर द्वारा पूर्णतया नियन्त्रित रहने के कारण 
ईइवर पर निर्भर हैं; तथा शंकर के मायावाद के अनुसार मिथ्या जगत्‌ ब्रह्मरूप सत्ता पर 
आरोपित होने के कारण ब्रह्म पर आश्रित है । अतः, जगत्‌ सामान्य रूप से परम सत्ता पर, 
चाहे वह ईश्वर हो या निर्गुण ब्रह्म, आश्रित एवं निर्भर रहता है। 
फिर नबीमूलक धर्मो में सृष्टि काल-सहित ईश्वर ने रचा। किसी निश्चित काल का 
अदन ही नहीं उठता है, क्योंकि काळ का लेखा-जोखा, सूर्य-चाँद-पृथ्वी इत्यादि के द्वारा किया 
जाता है और ये सब विश्व की वस्तुयें सृष्टि के अन्तर्गत मानी जाती हैं, न कि पूर्व । हाँ, कहां 
जाता है कि सिमिटिक धर्मों के अनुसार, संसार के प्रलय के साथ किसी न `किसी काल में 
मानवों का पुनरुत्थान तथा उनका न्यायदिवस के दिन न्याय होगा । अतः, इस सृष्टि का आदिं 


१, M. A- Macauliffe, The Sikh Religion, vol. 1. pp. 165-166. 
2. Sribhasya, Sacred Book of the East, 1. १.१, प० १४२. 1, १ ; १३, पृ० २२८- 
२२९; 7. १.१५, पृ० ४५८; 7. ३.१८। 


३. Sribhas)2, वही, पृ० 11. १.९, पृ० ४२३। 
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और अन्त दोनों है। इसके विपरीत, भारतीय परम्परा के अनुसार, सृष्टि अनादि और अनन्त 
है । इसके दो विभिन्न रूप हैं । जैन धमं के अनुसार सृष्टि नित्य और शाश्वत है और इसमें 
प्रलय-सृष्टि का चक्र नहीं पाया जाता है । पर भारतीय धमं-परम्परा में मुख्यतः माना जाता है 
कि संसार-चक्र में प्रलय होता है और तब बाद में फिर ईश्वर के द्वारा नवीन सृष्टि की जाती 
है । इस प्रलय-पुनर्सृष्टि का चक्कर अनादि और अनन्त है । बौद्ध धमं के अनुसार भी संसार- 
चक्र को अनादि और अनन्त कहा .जायगा'। 
जिस रूप में सृष्टि रचना की वात उठाश्री गयी है उस रूप में सिमिटिक और भारतीयः 
परम्परा में अन्तर ही दिखता । पर दूसरे रूप में देखा जाय तो दोनों परम्पराओं में मानव- 
जीवन पर बहुत बल दिया गया है । नबीमूलक धमं में न्यायदिवस पर बल देकर और नरक: 
भय दिखाकर बताया जाता है कि यह सृष्टि इसलिये रचो गयी है कि मानव अपेनी परमगति को 
ईश्वर की इच्छा के अनुसरण करने के फलस्वरूप प्राप्त करे। फिर भारतीय परम्परा के 
अनुसार भी मानव जीवन को एक विशेष अवसर माना गया है जिसमें मानव अपना मोक्ष 
प्राप्त कर सकता है । सृष्टि-सिद्धान्त विभिन्न होते हुए भी इनमें निहित उद्देश्य यही है कि 
मानव अपनी चरमगति को प्राप्त करे, सांसारिक लिप्सा से उपर उठे और परम सत्ता को प्रासं 
` कर अपना उद्धार प्राप्त करे । अतः, मृष्टि-सिद्धान्त में निहित उद्देश्य एक-समान ही हूँ । 
सृष्टि-सिद्धान्त जिस रूप में लिया जाय उपे न्याय“गत समझने में कठिनाई चली आती 
है । यदि ईशवर-वचन को वह शक्ति मान ली जाय जिससे इस जगत्‌ की रचना होती है, तो 
वचन को भौतिक माना जाय या आध्यात्मिक ? यदि भौतिक माना जाय तो ईश्वर मे भौतिक 
और आव्यात्मिक, दो परस्पर-विरोधी तत्त्वों के एकसाथ रहने को भी स्वीकार किया जायगा ।. 
ऐसी स्थिति में ईश्वर-प्रत्यय में ही आत्मविरोध चला आता ह । इससे बचने का उपाय शंकर 
का मायावाद है। पर माया-्वरूप ? शंकर ने इसे सदसद्विळक्षण कहा हूँ, अर्थात्‌ इसकी 
स्पष्ट व्याख्या नहीं हो सकती है । यदि उपादान को ईर्त्रर से बाह्य माना जाय तो या तो सांख्य 
के समान द्वैतवाद स्वीकारना होगा या अन्य भारतोय धर्मदर्शन के समान अनेकवाद को अपनाना 
पड़ेगा । दोनों ही स्थितियों में विचार-संगति टूट जाती है, क्योंकि भौतिक और आध्यात्मिक 
द्रव्यों के बीच किसी प्रकार का न्यायसंगत सिद्धान्त नहीं स्थापित हो पाता है । यह ठोक है 
कि रामानुज ने प्रकृति और जोव-अनेकता को इश्वर का शरोर मानकर प्रकृति को ईंस्वर-निभंर 
बताया है । पर स्वयं रामानुज को आमास हुआ र बिना अद्वैत के दाशनिक विचार को 
न्यायसंगत नहीं स्वीकारा जा सकता हैं । अतः, उन्होंने बताया कि प्रछयकाल़ में वाजख्य म 
प्रकृति इतनी सूक्ष्म हो जाती है कि इसके रूप को नही-बराबर कहा जा सकता ह । पर सूक्ष्म 
या बीजरूप में ही सही प्रकृति रहें तो भी ब्रह्म मं विशिष्टता चली आती हैं और अद्वैत का 
आदं लुप्त हो जाता हैं । हि - डु 
क्यों सृष्टि-सिद्धान्त दोष-प्रस्त हौ जाता हैं ? हमलोगों ने पहले ही कहा है कि धर्म का 
विषय उस सत्ता के साथ है जो अनुभवातीत है। जहाँ अनुभव नहीं पहुँच सकता, वहाँ सत्य- 
असत्य का प्रदन ही नहीं उठता । फिर वास्तव मय समस्‍यायें हा नही हँ; ये केवल समस्या- 


भास ( 952000-97001015 ) हैँ । यदि ऐसो बात हो तो सुष्टिविचार को लेकर धर्मों के 


८ है ह, कल्पना अथवा मिथक का 
बाद: इत्यादि सभी वा हँ । यहाँ दशन नहा, त्रा | 
बीच. वाद-विवाद, सधु इत्य चु 
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क्षेत्र है । घर्मःविचारकों को समझना चाहिये मानव संस्कार, संस्कृति, व्यक्तित्व के प्रकार 
इत्यादि के कारण अलग-अलग मिथक रचते हैं। सब मिथकों का उद्देश्य एक ही हे, अर्थात्‌ 
यह कि मानव पाशविक वृत्तियों के .वश में न रहकर अपनी बुद्धि के द्वारा अपनी शारीरिक 
प्रवृत्तियों को नियन्त्रित कर अपने जीवन को मूल्यमण्डित करे । सृष्टिःसम्बन्धी मिथक भिन्न 
होते हुए भी इस सन्दर्भ में सभी घमो का उद्देश्य एक हो है। 


मानव-विचार 


पू्व-संस्कार और स्वतन्त्रता 

भारतीय परम्परा के अनुसार मानव तत्त्वतः शुद्ध आत्मा है, चाहे वह परम सत्ता का 
मात्र अंश हो ( रामानुज ) या नामरूप के फलस्वरूप जीव ब्रह्मैव ही हो या सांख्य, जैन, न्याय 
आदि के अनुसार स्वतन्त्र आत्मा हो। इस रूप में तात्विक दृष्टि से मानव अशरीरी है, 
शुद्ध चैतन्य है । - पर इस सांसारिक जीवन में मानव दुःखपूर्ण परिस्थिति में रहता है और 
यह दुःख आधिभौतिक, आधिदैविक और आध्यात्मिक बताया गया है । मानव क्यों दुःखपूण 
सांसारिक आवागमन के चक्र में पड़ा रहता है ? इसकी व्याख्या नहीं की गयी है, पर उस 
स्थिति में पड़े रहने का मुख्य कारण अज्ञान अथवा अज्ञानवश कमं ( रामानुज ) को बताया 
जाता है । पर सेश्वरवादी भारतीय धर्मों में इंश्वर नहीं, वरन्‌ स्वयं मानव ही इस दुःखपूण 
सांसारिक जीवन के लिये उत्तरदायी हैं। रामानुज और शंकर दोनों ने इस बात को स्पष्ट 
रूप में कहा है" । असाक्षात्‌ रीति से यह बात सांख्य-दर्शन में भी स्पष्ट है वयोंकि जीव अज्ञान- : 
वश प्रकृति के साथ आत्मसात्‌ कर देह धारण कर दुःख झेलता रहता है । तब क्या वह अपने 
पुं कमंसंकार में जकड़ा रह अपना उद्धार नहीं कर सकता हूँ? 

पूर्वकमंसंकार का बोझ अवश्य रहता है, पर मानव को पुरुषकार के लिए स्वतन्त्र जीव 
माना गया है । दैव और पुरुषकार की समस्या रामानुज के दर्शन में जटिल दिखती है तो भी 
रामानुज ने स्पष्ट माना है कि मानव अपने कर्मों के लिये स्वतन्त्र है। 

नबीमूलक धर्मों में मानव को इस सृष्टि का सर्वोच्च जीवं स्वीकारा गया है। यहूदी 
और ईसाई धर्मों में मानव को ईश्वर का विम्ब ( ¡०३४० ०1 000 ) माना गया है, क्योंकि 
इन धर्मों के अनुसार ईश्वर ने मानव को अपने विम्ब के रूप में रचा। इस्लाम में भी 
मानव को इस संसार में ईश्वर का प्रतिनिधि बताया गया है । फिर मानव को स्वगंदूतों से 


१. न्याय-वेरोषिक के अनुसार आत्मा की चेतना शरीर, इन्द्रियों आदि के सम्भव नहीं है । 
अतः, चैतन्य आत्मा का सारगुण नहीं कहा जा सकता है । पर अधिकतर भारतीय घर्म- 
दाशंनिक आत्मा को चैतन्यपूणं मानते हैं, उदा० जैन, महत वेदान्त, सांख्य इत्यादि । 
बौद्ों में भी इस सन्दमं में कुछ मतभेद है । 


२. श्यंकरभाष्य ( ब्रह्मसूत्र ) भाग ३४ पृ० २१४ ( Sacred Book of the East, vo! 
34 ) । मानव अपनी सांसारिक दशा के लिए उत्तरदायी है, न कि ईश्वर । रामानुज 


ने श्रीभाष्य, प० ४७८ में स्पष्ट कहा है. कि मानव अपनी शारीरिक स्थितिं के लिये 
उत्तरदायी है। 
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भी श्रेष्ठ कहा गया हैं, क्योंकि ईश्वर ने मानव की रचना करके स्वगंदूतों से कहा, 'आदम के 
सामने झुको' । किस बात में श्रेष्ठ बनाया ? क्योंकि आदम को बुद्धि दी गयी और फिर उसे 
स्वतन्त्र जीव बनाया गया । नत्रीमूलक घमो में मानव को स्वतन्त्र जीव माना गया है, तब 
इन घर्मो में पूर्वनियतिवाद की बात क्यों ? ईश्वर की सर्वशक्तिमत्ता और परम दयालुता से 
द्रवित होकर मानव अपने में कोई गुण नहीं पाता हैं। पर जब वह अपने जीवन में परमेश्वर 
की दया, अपने पापों की क्षमा और आध्यात्मिक शान्ति प्राप्त करता है तो भक्तिभाव से 
ओतप्रोत होकर वह ईश्वर को ही सभी कर्मों का कर्ता समझता है और तब उसे ईश्वर ऐसा 
मालूम देता है मानो उसने सृष्टि के प्रारम्भ से उसके उद्धार की वात निर्धारित कर ली थी । 
अतः, पूर्वनियतिवाद भक्ति का बोधक है और वास्तव में नबीमुलक घर्मो में मानव को 
स्वतन्त्र माना गया है । 

उपर्युक्त विचारों को ध्यान में रखने पर स्पष्ट हो जायगा कि भारतीय और नबीमूळक, 
दोनों परम्पराओं में मानव को स्वतन्त्र माना गया है और दोनों में भक्तिभाव के उमड़ पड़ने ` 
पर ही पूर्वनियतिवाद की बात उठायी गयी हुँ। फिर यदि मानव की अत्यन्तम दशा और 
स्वरूप पर विचार किया जाय तो दोनों परम्पराओं में मानव को सर्वोच्च स्थान दिया गया 
है । नबीमूलक परम्परा में मानव को ईश्वर का बिम्ब ( यहूदी, ईसाई ) अथवा प्रतिनिधि और 
स्वगगदूतों से भी श्रेष्ठ माना गया है ( इस्लाम ) । इसी प्रकार मानव को भारतीय परम्परा में 
शुद्ध, नित्य आत्मा कहा गया है । शंकर के अनुसार जीव वास्तव में ब्रह्म ही है और रामानुज 
के दर्शन से जीव अपने असली स्वरूप को जान लेने पर ईश्वर-सामीप्य प्राप्तकर ईश्वर के 
समान हो जाता है । 
देह और आत्मा 

जहाँ तक शरीर और आत्मा का सम्बन्ध है, वहाँ भारतीय परम्परा में विचार स्पष्ट 
है कि शरीर मानव आत्मा का बाह्य अथवा आकस्मिक गुण है । यह बात गीता, सिख घमं, 
सांख्य इत्यादि दर्शनों में स्पष्ट है। पर यहूदी घमं में मानव विना शरीर के सम्भव नहीं हो 
सकता है । यही कारण है कि यहूदी परम्परा के अनुसार, एनोक, एल्याह, नबी और ईसा 
सदेह स्वर्ग चले गये) । पर बाद में यूनानी दशन से प्रभावित होकर ईसाई घर्म में और फिर 
कुछ अंश में इस्लाम में भी मानव की आत्मा को उसके शरीर से भिन्न समझा जाने लगा । 
सन्त पॉल के अनुसार पुनरुस्थान के अवसर पर मानव का अविनाशी शरीर दिया जायसा 
और इस्लाम के अनुसार या तो ` आत्मा मरणकाल में ईश्वर में लोट जायगी या पुनशुस्थान- 
दिवस तक बडंख ( निलम्ब स्थिति ) में रहेगी । अतः, नबीमुलक धर्मो में मानव को अन्तिम 
गति किसी न किसी रूप में सदैही बतायी गयी है । अतः, भारतीय परम्परा में मानव का 
असंली स्वरूप शुद्ध आध्यात्मिक है, पर ऐसा नबीमूलक घमां में नहीं हुँ। 

भारतीय परम्परा के अनुसार मानव का असली स्वरूप है कि तह सुद साना है और 
अज्ञान अथवा अविवेकी कर्म के अनुसार मानव सांसारिक दुःखमय चक्र म पड़ गया हूँ। ईश्वर- 
_ १. हने मूल नहीं जाना चाहिए कि प्रारम्भ में ईसा के सभी चेले यहूदी थे और बहुत दिनों 
तक ईसाई घमं यहूदी ध्म की. एक शाखा समझा जाता था। 
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वादी परम्परा के अनुसार मानव अपने कर्म के द्वारा अपने आवागमन से मुक्त नहीं हो सकता 
हैं। यही बात ईसाई घमं में मूल पाप ' के सिद्धान्त में पायी जाती है । आदम ने प्रारम्भ में 
ईश्वर की आज्ञाओं का उल्लंघन किया और ऐसा करने पर उसके: अबोधपन ( भोलेपन ) का 
दा हो गया और उसे बुरे-भले का ज्ञान होने लगा । पर दिनोंदिन मानव की पापवृत्ति बढ़तो 
गयी और कालक्रम में व्यक्ति और समाज में यह पापवृत्ति इतनी गहरी और व्यापक हो गयी 
है कि मानव अंब अपनी ही चेष्टा से अपना उद्धार नहीं कर सकता है' । इसलिए बिना 
ईश्वर के अनुग्रह के मानव का उद्धार नहीं हो सकता है। जहाँ तक भक्ति और ईश्वर के 
अनुग्रह से सिद्धान्त की चर्चा की गयी है वहाँ तक ईसाई घमं और रामानुज के भक्ति एवं 
अनुग्रह के सिद्धान्त में इतनी समानता हैं कि विदेशी विद्वानों (उदा०, जाज ग्रियसंन) ने बताया 
है कि रामानुजी और गीतायी शिक्षा ईसाइयों से ली गयी है । मेरी समझ में ईसाई और 
हिन्दू विचारों के इस सन्दर्भ में किसी प्रकार का पारस्परिक प्रभाव नहीं पड़ा हैं ॥। भारतीय 
भक्ति-बिचार भारतीयों की अपनी निजी सम्पत्ति है । पर इससे स्पष्ट हो जाता है कि दोनों 
धर्मों में संघर्ष का कोई स्थान नहीं है क्योंकि ईश्वरीय अनुग्रह के द्वारा पाप-प्रक्षालन और 
उद्धार, दोनों धर्मों में एकसमान ही दिखायी देता है । 


क्यों मानव-जीवन में ऐसी बुराई आयी कि मानव ने ईश्वर के बिम्ब को भुलाकर 
अपनी पाशविक वृत्तियों को अपनाया, इसे स्पष्ट करने के लिए यहूदी और ईसाई धर्मो में 
आदम-हवा-सॉप-सेव इत्यादि के मिथक को काम में लाया गया हैँ। भारतीय परम्परा के 
अनसार अज्ञान के कारण मानव अपने असली स्वरूप से विमुख होकर तृष्णा, क्रोध, लोभ 
इत्यादि पापवृत्तियों में पड़ गया है । जिस प्रकार मिथक को दार्शनिक व्याख्या नहीं बताया जा 
सकता, उसी प्रकार अज्ञान को अनादि',कहकर उसकी दाशंनिक व्याख्या नहीं हो पायी है। 
पर अन्त मे देखा जाय तो अज्ञान और मूल पाप का सिद्धान्त, दोनों बताना चाहते हूँ कि मानव 
क्रिस प्रकार अपने असली स्वरूप से भटक गया है । अतः, अज्ञान और मूल पाप के सिद्धान्तों 
में उतनी अधिक दुरी नहीं हैं जितना लोग समझते हैं । 

फिर भारतीय परम्परा के अनुसार बताया जाता है कि अहंकार के रहने से ही 
मानव अपने असली स्वरूप से भटक गया है। अहंकार को सांख्य, अद्वैत वेदान्त, विशिष्टाद्वैत, 
सिख धमं ( हौमें-विचार ) में पापवृत्तियों का मुख्य आधार माना गया है । सिमिटिक परम्परा 
के अनुसार ईश्वर की आज्ञाओं के उल्लंघन करने से ही मानव अपने पापों में फेस जाता है । 
क्यों ईश्वर की भाज्ञाओ का उल्लंघन किया जाता है क्योंकि मानव अपनी पाशविक वृत्तियों 
की तुष्टि चाहता है । अतः, दोनों परम्पराओं में तृष्णा व पाशविक वृत्तियों के कारण ही 
मानव का पतन होता है । 


१. सन्त पॉल ने अवश्य लिखा है कि आदम के पाप करने से उसके सभी वंशज पापवृत्ति में 
पड़ गये हैं । इस सन्दभ मे प्रत्येक व्यक्ति अपनी ही पापवृद्धि के लिए दण्ड का अधिकारी 
होगा, न कि आदम या उसकी जाति के पाप करने से उसे दण्ड भोगना पड़ता है 
(इजुकियेल १८ : २०, ३०) | 
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विशिष्टाद्वैत के अनुसार मानव का असली स्वरूप है कि वह ईर परं अपनी पूर्ण 
निर्भरता को समझे और ऐसा ज्ञान प्राप्त करके अपने पृथक्‌ अस्तित्व को ईश्वर की इच्छा 
में विलीन कर दे । यह बात ईसाई घमं, इस्लाम धम व पारसी धमं में एक-समान है । 
इन दोनों परम्पराओं में बताया जाता हैं कि व्यक्तिगत इच्छा को ईश्वर की इच्छा के अधीन 
कर देने पर मानव अपनी सच्ची स्वतन्त्रता प्राकर अपने स्वरूप को प्राप्त करेगा । 
जब मैं था तब गुरु नहीं, 
अब गुरु है, मैं नाहि॥ 
अतः, एकेश्वरवादी परम्परा में, चाहे भारतीय हो या सिमिटिक, दोनों में ईश्वर को 
अपने को सम्पूर्णतया समर्पित कर लेने पर मानव अपने असली स्वरूप को प्राप्त कर लेता है । 


संसार-चक्र और नरक 

लोग ऐसा समझते हैं कि भारतीय आवागमन का सिद्धान्त सिमिटिक धर्मो में चचित 
'न्यायदिवस और स्वगं-नरक की मान्यताओं के साथ मेल नहीं खाता है । लेकिन यदि ध्यान 
(दिया जाय तो दोनों में कुछ साम्य अवश्य है । नरक वह लोक है जहाँ मानवों को उनके पाप के 
कारण दण्ड दिया जाता है । नरक दुःख-भोग के लिए रचा गया है। फिर यदि आवागमन के 
"सिद्धान्त पर ध्यान दिया जाय तो यह संसार दुःखपूर्ण समझा जाता है । यदि मानव अज्ञान से 
अपनी मुक्ति नहीं प्राप्त करेंगे तो इस अनादि संसारचक्र में दुःख भोगते रहेंगे । तब क्या 
संसार-चक्र को नरक-तुल्य यातना की व्यवस्था नहीं माना जा सकता है । 

अतः, कर्म-संसार का सिद्धान्त और नरक-विचार दोनों में अनुरूपता है और दोनों में 
उतनी अधिक दूरी नहीं है जितना लोग समझते हैं । पर यह भी'मानना पड़ेगा कि वैदिक 
आर्या में 'मुक्ति' के स्थान पर 'स्वगं-प्रास्ि' को ही मान्यता दी गयी थी। इस रूप में सिमिटिक 
धर्म और वैदिक परम्परा में बहुत अधिक समीपता चली आती है । 

बीसवीं शताब्दी के प्रथम पूर्वाद्धे में पाश्चात्य विचारक डॉ० स्वाइत्सर (9०1४९1६2९) 
इत्यादि भारतीय परम्परा को संसार-जीवन-निषेध ( ४००९ 110 7९४६६०० ) मानते थे । 
इसके पूर्व डॉ० अर्काट ने भारतीय दर्शन के प्रमुख अद्गैतवाद को संसार-पलायन की संज्ञा,दी 
थी । इस सन्दर्भ में डॉ० राधाकृष्णन्‌ ने Eastern Religion and Western Thought में 
इन आपत्तियों का प्रत्युत्तर किया है। पर बात निश्चित है कि यदि संसारःकी अपनी स्वतन्त्र 
सत्ता नहीं है और यदि यह ईश्वर ( सिमिटिक घमो में तथा भारतीय ईश्वरवादी धर्मों में ) 
'पर निर्भर करता है, तो अमर, नित्य आत्मा क्यों इस निर्भर, पराशित संसार पर अपना 
भरोसा रखे ? स्पिनोजा ने कहा है कि भानव इसलिए दुःख पाता हैं कि वह अपना हृदय 
क्षणभंगुर वस्तुओं पर लगाता है । वस्तुयें नष्ट हो जाती हैं और उनके अभाव में भानव अपनी 
इच्छाओं क्री पुति न होने पर दुःखी होता है । पर क्या अद्वैत वेदान्त तथा बौद्ध महायानी 
धर्मदशन में संसार की व्यावहारिक सत्ता नहीं स्वीकारी है ? जब तक मानव को ब्रह्मज्ञान 
जहीं प्राप्त होता है तब तक मानव को इस संसार को सत्य समझना होता है। स और 
"सिख धमं के अनुसार, विश्व ईश्वर की सृष्टि है उद इस समन जान परः सा ककस 
का असली ज्ञान प्राप्त क्ररना चाहिए और तब संसार म चदनुख्प अपने कतंव्यों का पालन 
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करना चाहिए । अतः, भारतीय परस्परा में व्यावहारिकता की दृष्टि से पलायनवाद नहीं 
है । हाँ, अनासक्ति का आदेश अवश्य मिळता है तथा गीता के अनुसार "निष्काम कर्म' पर 
बल अवश्य दिया जाता हैँ । 


पलायनवाद :. 
यदि भारतीय धर्मपरम्परा को पलायनवाद कहा जाय तो ईसाई मठवास को बया 
कहा जायगा ? फिर सन्त पॉल ने भी विश्व के प्रति अनासक्ति का उपदेश दिया है । जहाँ 
पारलौकिकता पर बल दिया जायगा, वहाँ ऐहिकता के प्रति उदासीनता का भी सन्देश रहेगा । 
यह ठीक है कि पाश्चात्य विचारको ने विज्ञान से लाभ उठाकर संसार पर और मानव-जीवन- 
सुघार पर बहुत बल दिया है । इस सन्दर्भ-में रामकृष्ण आश्रम ने भी बहुत अधिक ध्यान 
दिया है । इस्लाम और सिख धर्मों में इस सांसारिक कर्तव्यों को ईश्वर की आज्ञा के अनुसार 
निभाने की शिक्षा प्रारम्भ से ही पायो जाती है । इन धर्मा में संन्यास पर बल नहीं दिया गया 
है । पर भारतीय परम्परा में भी साधारणतया संसार के प्रति कतंव्यों को निभा लेने पर इन 
कर्तव्यों से अवकाश पाने पर ही संन्यास आश्रम लेने का उपदेश है । अतः, पळायनवाद तथा 
सुघारवाद, ये दोनों व्यर्थ के विवाद हैं । वास्तव में ये दोनों मानव-परवृत्ति और विज्ञान-विकास 
पर निर्भर करते हैं । सभी धर्मों में दोनों प्रकार के विचार पाये जाते हँ । क्या सूफीमत को 
औपनिषद्-मक्ति और संन्यास के सरीखे एक-समान नहीं माना जा सकता है ? फिर क्या 
पाश्चात्य भक्ति को भारतीय भक्ति-परम्परा के समकक्ष नहीं माना जाता है ? 
पलायनवाद से मिलती हुई दूसरी समस्या है निराशावाद ( 2655171511 ) की । कहा 
जाता है कि भारतीय धर्मपरम्परा निराशावादी है क्योंकि तात्त्विक रूप से संसार और अज्ञानपूणं 
मानव जीवन को दुःखमय माना गया है । पर इसका प्रत्युत्तर बार-बार किया गया है कि 
दुःक्षपूर्ण परिस्थिति पर इसलिए बल दिया जाता है कि मानव चेते और जीवन के प्रलोभन में 
पड़ा नहीं रह जाय। भारतीय घमंदशंन का परम लक्ष्य यही है कि मानव अपनी मुक्ति प्राप्त 
करे जो सम्पूणंतया आनन्द की स्थिति है । ईश्वरवादी परम्परा में इसे बैकुण्ठवास कहा गया है 
( उदा० रामानुजी एकेश्व रवादी घमंदर्शन ); और अद्वैतवादी परम्परा में ब्रहा-लय की शिक्षा 
दी गयी । निर्वाण-गतिः शुद्ध रूप से नकारात्मक है, अर्थात्‌ वह स्थिति जहाँ “अहंभाव' ही 
नहीं रहता और जहाँ सुख-दुःख दोनों से परे शून्य भाव का ही रहना कहा जा सकता है । 
पर क्या यह शिक्षा नवीमूलक धर्मों से सर्वथा भिन्न है ? 
हमें मुल नहीं जाना चाहिये कि महायान बौद्ध घमं में बोधिसत्त्यों का विचार प्रचलित 
हो गया था और बोघिसत्व का मुख्य घमं था छाक-कल्याण और लोक-सुघार । इसी बात को 
छेकर वेदान्तियों ने सवंमुक्ति का सन्देश फॅलाया था और जिसे सन्‌ १९३२ में राधाकृष्णन ने 
पुनः विचारा था । पर इसके पूर्व विवेकानन्द ने श्रीरामकृष्ण के इस वचन पर बल दिया कि 
जीव शिव है ! इसलिये सभी दरिद्रों को नारायण समझकर उनकी सेवा का बीड़ा उठाया 
था । अतः, आधुनिक हिनदू-परम्परा में लोक-हित को स्वीकार किया गया है । [ 
नबीमूळक घर्मो में भी बताया जाता है कि नरक-दण्ड मानव को अन्तिम गति हैँ यदि 
वह अपने पापों सें न फिरे और ईश्‍वर की आज्ञाओं की अवज्ञा करे। अब सांसारिक दुःख-चक्र 
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और नरक-भय दोनों एक ही प्रकार की विधियाँ हैँ जिनसे मानव को जगाया जाता है । अतः, 
न तो संसार-चक्र को और न नरक-भय को निराशावाद का सन्देश माना जा सकता है। 
'मोक्ष' भारतीय परम्परा में और स्वर्गानन्द-प्राप्ति नवीमूलक धर्मो का भावात्मक पक्ष है जिसे 
आशावाद ही कहा जा सकता है। इस रूप में दोनों परम्पराओं का चरम लक्ष्य एक ही है । 
तो भी कहना पड़ेगा कि नबीमूलक घमो में संसार ओर संसार-सुधार का भावात्मक अपेक्षाकृत 
भारतीय परम्परा की तुलना में अधिक स्पष्ट है। 

नबीमूरक घमो में ईश्वर ने इस विश्व की सृष्टि इसलिए की हैं कि मानव सृष्टि का 
अध्यन कर इसके रचयिता अर्थात्‌ ईश्वर को जाने'। संसार की गतिविधियों का अध्ययन कर 
अपने जीवन का भी यापन कर ले। चूँकि सृष्टि ईश्वर की रचना है, इसलिए यह वास्तविक 
और अच्छी ही है । ईश्वर की आज्ञा ( दस आज्ञा, यहूदी धमं में ) तथा बाइबिली अथवा 
कुरान में दी गयी शिक्षा बताती है कि इस संसार में रहकर संसार के प्रति और अन्य मानवों ` 
के प्रति किसी व्यक्ति तथा समुदाय का क्या घमं है । इस्लाम में सामाजिक दायित्व पर बळ 
दिया गया है और विज्ञान के प्रचार-प्रसार के फलस्वरूप ईसाई घमं में भी मानव-सेवा तथा 
समाज-सुधार पर बहुत बल दिया गया हैं। पर सिद्धान्ततः पारसी और सिख घमो में 
सांसारिक कत्तंब्यों को निभाने पर विशेष ध्यान दिया गया है । 

पारसी धमं में. बताया गया है कि मानवका कतंव्य है कि वह अहुर मज़्दा का 
सहायक होकर शैतानी शक्तियों को परास्त करे। इसी प्रकार सिख धमं में भी बताया जाता 
है कि जब व्यक्ति को इसका ज्ञान हो जाता है कि ईश्वर सम्पूणं प्रकृति की घटनाओं में समाया 
हुआ है तो वह इस जानकारी से प्रसन्न होता है और सम्पूणं सृष्टि को शुभ समझता हूँ। 
चूँकि कर्म-संसार-ज्ञान-मुंक्ति की परम्परा में मानव स्वयं अपना ही भाग्य विधाता होता और 
उसका अपना ही कमंसंस्कार उसकी दुःखपूर्ण परिस्थिति का कारण होता है, इसलिए संस्कार 
को सम्पूर्णतया शुभ समझना उसके लिए कठिन हो जाता है । भला अज्ञानवश कर्मों से किस 
प्रकार संसार-रचना शुभ हो सकती है ? पर इसी को दूसरी दृष्टि से देखा जाय कि स्वयं 
मानव अपने ही प्रयास से अपनी मुक्ति प्राप्त कर सकता है, तो इसे मानवतावाद का उच्च 


अधिक मार्मिक प्रतीत होता है । 
अन्तिम गति । ठा 

सिमिटिक विचारधारा के अनुसार एक परमतत्ता रूप म ईद्वर है जो इस विश्व का 
निमित्त और उपादान दोनों प्रक्रार का कारण है। उसका परम उद्देश्य हैं कि मानव ईश्वर 
के अनुग्रह को प्राप्त करे । अनुग्रह ( 0780० ) को प्राप्त कर लेने के उपरान्त मानव अपनी 
पाशविक वृत्तियों पर विजय प्राप्त करेंगे, अपनी इच्छाओं को रा की आज्ञा के अनुसार 
. ईंइवर को अयित करके सत्यसंकल्पी ( 1019 ४! ) जीव प्राप्त करगे । 

पर ईश्वर का चरम प्राप्त करना आसान नहीं है। ईश्वर ने मानव को अपने 
बिम्ब के अनुसार उत्पीन किया हैं, उसे देन स्वितिल्थ/कादांकपदिया है। पर स्वतन्त्र इच्छा 
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का दुरुपयोग और सदुपयोग दोनों हो सकता है । यह बात आदम-हवा के मिथक और कुरान 
से स्पष्ट है। जो ईश्वर के बताये मागं का अनुसरण नहीं करते हैं, ईश्वर उन्हें सुधारने, 
चेतावनी देने तथा चेत कराने के लिये इसी जीवन में दण्ड देता रहता है ।. ईश्वर के आज्ञा- 
कारी भक्त भी दुःखभोग से इस जीवन में बच नहीं सकते हैं। इसका कारण है कि 
सत्यसंकल्पी जीव होने के लिये परीक्षाओं को पार करना पड़ता हैं और दुःख भोग के आधार 
पर अपने को ईश्वर की शरण में जाकर अपने चरम उद्देश्य को पूरा.करना पड़ता हैं । यही 
कारण है किईसा की भी परिक्षायें होती रहीं और अन्त में मृत्यु-दण्ड भोगना पड़ा ताकि 
उनके दुःखभोग से ईस्वर की इच्छा और उसका माहात्म्य लोगों को प्रकाशित हो जाय । 

पर यदि बार-बार नबियों के द्वारा सच्चे मागं के बताये जाने पर भी मानव सत्य- 
संकल्पी जीव न बने तों मानव दण्ड का अधिकारी हो जाता है। पापी को नरक और ईश्वर 
के आज्ञाकारी दासों को स्वर्ग प्राप्त होता है । इस्लाम में और यहुदी-ईसाई धर्मों में स्वगं-वोस 
की कल्पना भिन्न-भिन्न हो जाती है । इस्लाम के अनुसार स्वगं इसी ऐहिक जीवन का उत्तम 
रूप है जिसमें सभी शुद्ध वृत्तियों की पूर्ति होती है । यहुदी-ईसाई धर्मों में स्वग-वास स्वगंदूतों ` 
के जीवन के समान सत्यसंकल्पी जीवों का पवित्र जीवन-यापन होता है । 

न्यायदिवस के निर्णय के अनुसार स्वागक और नारकीय-वास -नित्य और शाश्वत 
बताया जाता है । आधुनिक समय में न तो मुसलमान और न ईसाई नारकीय आवास को नित्य 
समझ सकते हूँ । सव॑प्रथम, ईरवर को सवंशक्तिमान मान लेने के साथ ईश्वर को दयालु, 
कंरुणामय और प्रेमी भी स्वीकारा जाता है । अतः कोई भी दयालु सृष्टिकर्त्ता अपने सृष्ट जीव 
की शाश्वत यातना को सहन नहीं कर सकता है। दूसरी बात है कि सभी कार्य विनाशी ही 
हो सकते हें । यह नारकीय-वास भी मानव-जीवन के फलस्वरूप ही प्राप्त होता है । अतः 
नारकीय वास भी कार्य होने के कारण नित्य और शाखत नहीं कहा जा सकता है । यही 
कारण है कि डॉ० इकबाल ने स्वर्ग-नरक को लोक नहीं माना था और उन्होंने स्वर्ग-नरक को 
आध्यात्मिक विकास की सीढ़ियाँ समझा है | इसी: प्रकार पारसी घमं में नारकीय वास को 
नित्य नहीं समझा है । इस पारसी धमं के अनुसार जीर्णोद्धार ( 7९5६०९३६०० ) के समय 
नारकीय वास का अन्त हो जायगा । 


फिर पारसी, ईसाई और इस्लाम में यह भी घारणा आई है कि न्यायदिवस और 
मरणकाल के बीच की अवस्था में शोषक वास-स्थान ( ए५7४३०7) ) भी है जिसे इस्लाम 
में वर्जरव कहा गया हुं। इस आवास में भी मानव को अपने को शद्ध बनाते का 
अवसर मिळता हुँ । 

भारतीय परंपरा में एकेश्ररवादी विचार में ( गोता और रामानुजी धर्मदर्शन में ) 
मानव शुद्ध, आत्मा, .अमर, अजन्मा, शाइवत और नित्य जीव हुँ। अनादि काल से हो व्ह 
पाप भौर अज्ञान कमं में फंसकर सांसारिक-चक्र में दुःख झेलता आ रहा है | पर यदि व्यक्ति 
अपने को ईद्त्रर की शरण: में ले आये तो ईरवर-अनुग्रह से उसके सभी पूर्व-कर्म दिनि 
हो जायेंगे और उसको ईश्वर की शरणगति प्राप्त हो जायगी । इस परमगति को उद्धार कहा 
गया है । उद्धार श्राप्त करें लेने चरं अच बकस करी वहाँ उसे ईद्वर-सायुज्य, सातिष्य 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


धर्मो के मूल प्रत्ययों का तुलनात्मक तथा समीक्षात्मक अध्ययन २३१ 


प्राप्त होगा; केवल सष्टिकतृंत्व एवं विनाश को छोड़कर ईह्त्ररीय ऐइवरयं और शक्ति उसे प्राप्त 
होगी । पर बैकूंठवासी भक्त भी स्वंथा सम्पूर्णतया ईश्वर पर निर्भर रहेगा । इसलिये ईदवर- 
दासत्व मानव की पूर्ण स्वतंत्रता और पूर्णता बतायी गयी है । यह स्थिति मानव के पूर्णानन्द 
की दा गयी है । यहाँ नरक की बात ही नहों उठती, क्योंकि जब तक मानव को वैकुंठ प्राप्त 
र होता वह सांसारिक चक्र में दु:ख झेलता हुआ भटकता रहता है! अतः सांसारिक-चक्र 
_कर्म का फल भी है और फिर पापप्रक्षालन का मार्ग भी है । ;। 
ईश्वरवादी परंपरा के अतिरिक्त अद्वैतवादी परंपरा भी है जिसमें परमसत्ता को निर्गुण 
ब्रह्म माना गया है । इस विचारधारा के अनुसार मानब अज्ञानवश इस सांसारिक चक्र में 
पड़कर उसी प्रकार दु:ख पाता है जिस प्रकार दुःस्वप्न में स्वप्नद्रष्टा दु:ख भोगता है । ब्रह्म-ज्ञान 
प्राप्त कर लेने पर मानव ब्रह्म में लय हो जाता है ।१ सिख धर्म में व्यक्ति के विलयन एवं 
संरक्षण की दोनों बातें बतायी गयी हैं, पर अधिकांश सिख विचारक व्यक्तित्व-संगक्षण 
को स्वीकारते हैं। 
बौद्ध घमंदशंन में न अहंभाव रहता और न व्यक्तित्व । यह अज्ञानवश मानव समझते 
हैं.कि वे कुछ व्यक्तित्व रखते हैं। सभी वस्तुएँ, पदार्थ और व्यक्ति क्षणमंगुर घटनाओं के 
संघात मात्र हैं । अतः पूर्ण निर्वाण अथवा विलोपन ही मानव की अंतिम गति है । 


भारतीय परंपरा के अन्तर्गत मानव की अन्तिम गति के संदर्भ में जीवनमुक्ति का भी 
प्रश्‍न आता हूँ। पर जीवन्मुक्ति के विषय में वेदान्तियों में भी मतैक्य नहीं है। मंडन और - 
शंकर दोनों अद्वेतवादी हँ । पर मंडन जीवन्मुक्ति नहीं मानते हैं, पर शांकर मत के अनुसार 
जीवन्मुक्ति ब्रह्म-ज्ञान का उपदेश देने के लिये आवश्यक है। रामानुज भी जीवन्मुक्ति को 
स्वीकार नहीं करते हैं । उनके लिये भी बिना देहपात के मुक्ति संभव नहीं है। रामानुज के 
लिये गुरु-आवश्यक अवश्य होता है, पर शास्त्रों में ही मुक्ति-ज्ञान दिया गया है । अतः जीवन्मुक्त 
गुरु की आवश्यकता अवश्य है, पर उसकी अनिवार्यता नहीं । 
` वास्तव में देखा जाय तो मानव को अन्तिम गति के संदभं में नबीमूलक भौर भारतीय 
परंपंरा का भेद उतना महत्त्वपूर्ण नहीं है जितना सगुण और निर्गुण ब्रह्म का भेद । जो ईश्वर 
को व्यक्तित्वपूणं परमसत्ता मानते हैं वे मानव की अन्तिम गति को स्वर्ग वासः आनंद को 
्तीकारते हैं । ( यहुदी-ईसाई धम तथा इस्छाम-रामानुजी धर्म ) और जो निर्गुण ब्रह्म को 
स्वीकारते हैं वे प्रायः लय-सिद्धान्त को स्वीकारते हैं. ( अद्वैतवादी परंपरा ) । फिर अद्वैत दी 
'परंपरा में दुःख-विनाश ही को परम गति समझा जाता हैं। इसके अन्तर्गत बीळ दशन कोः 
भी शामिल किया जा सकता हँ । फिर एकेशवरवादी परंपरा म स्वगिक परमानंद को दुःख 
से परे भावात्मक रूप से स्वीकारा जाता हैं। जीवन्मुक्ति के विषय में वास्तव में मंडन मिश्र, 
शंकर तथा रामानुज में शाब्दिक ही भेद है । शंकर के लिये देहिहीनता-भाव को मुक्ति-संज्ञा 
दी जा सकती है, पर मंडन और रामानुज के अनुसार सदेही रहने का अथ ही हूँ कि बन्धन 
का लेश है । अतः वेदान्ती डिचारधारा में जीवन्मुक्ति का भेद शाब्दिक है, न कि वास्तविक ४ 
२. ळय से जम बिना नहीं, वरत्‌ पूर्णता-प्रापति है। कबीर ने कहा है कि नाली का गंदा 
“पानी गंगा में विलीन होगे पेंर गना/नस्होः जाम छू. Collection. 
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अतः मानव की अन्तिम गति के संदभ में ऐकेश्वरवाद की विचारधारा में बहुत कुछ 
समानता हैं, क्योंकि यहाँ स्वगिक आनन्द के. साथ: व्यक्तित्व के संरक्षण को ही अन्तिम गति 
समझा जाता है । 
रहस्यवाद टक - 

जहाँ तक रहस्यवाद की बात है, वह प्रायः दोनों परम्पराओं में पायी जाती है। 
अन्तर इतना ही भर है कि ऐक्रेशत्ररवादी विचार-धारा में अक्त ईइवर के साथ सायुज्य 
स्थापित करना चाहता है और वह मानता है कि वह ईश्वर के बराबर नहीं होता और न 
वह उक्षमें लय हो जाता है । यह ईसाई भक्ति और सूफी मत दोनों में लगभग एक ही स्थिति 
हैं । यही बात रामानुजी भक्ति धारा में भी देखी जाती है । 


उपसंहार ४ 
अन्त में देखा जाय तो वास्तव में धर्मों में बहुत कुछ समानता है। उनके उद्देश्य एक 
` ही हैं, अर्थात्‌ मानव की पाश्चविक वृत्तियो को प्रशिक्षितकर उन्हें मूल्यवान बनाये । अन्तर भी 
अवश्य है । न तो मानव सर्वथा एक-समान हैं और न एकदम त्रिभिन्न। एक ही आदशं रहते 
हुए भी मानब शिक्षा-दीक्षा, संस्कार, संस्कृति व्यक्तित्व-विकास, मानसिक रचना इत्यादि के 
आधार पर विभिन्न पाए जाते हैं । अतः धर्म-विषय, घमं-विचार, धमंदर्शन इत्यादि में विभिन्नता 
रहना अनिवार्य है तो भी यदि शंकर के अभेद-सिद्धान्त को स्वीकारा जाय तो मानवों के 
विभिन्न धर्मों में आपसी और अन्तर्घेमीय समीपता आ सकती हुँ । 
पाप ( Sin) | 
पापःत्रिचार पैगृम्वरी, पारसी धर्म में तथा वरुण की उपासना में देखा जाता है । 
पर पाप के अनुरूप भारतीय घर्मपरम्परा में पतन, अविद्या, अज्ञान, बन्धन इत्यादि विचार 
देखने में आते हैं । इन दोनों के तुलनात्मक अध्ययन की भी आवश्यकता है जिसके ऊपर यहाँ 
भी एक व्रिहुंगम-दृष्टि फेरी जायगी । 
पाप-विचार को अपराध तथा नैतिक भ्रष्टाचार से भिन्न समझना चाहिये । अपराध 
किसी देश की विधियों के उल्लङ्खन करने के फलस्वरूप उत्पन्न होता है। उदा० चोरी, धोखा 
देना, हृत्या इत्यादि अवैध ( 1162891 ) व्यापार कहा जायगा । इसी प्रकार नैतिक भ्रष्टाचार 
वह व्यापार है जिसमें रैतिक नियमों का उल्लङ्घन किया जाता है, उदा०, क्रूरता, कृतध्नतां 
इत्यादि । पाप-विचार विशेषकर ईश्वरवादी घर्मो में देखा जाता हैं अर्थात्‌ यहुदी, ईसाई, 
पारसी और इस्लाम धर्म । ऋग्वेद के वरुण-देवता भी उच्चकोटिक देवता माने गये हैं. और 
उनके सन्दभ॑ में भी पाप-विचार देखने में आता है। सम्भवतः वरुण-देवता का सम्बन्ध पारसी 
घमं से विशेष था और इन्हें भी 'असुर' कहा गया है जिसे फारसी के 'अहूर” की ध्वनि से 
मिलती भावना कहा जा सकता है । 
दोष-भावना ( $6156 01 ४५;।६ ) के साथ ईश्वर की आज्ञाओं के उल्लङ्घन करने की 


पाप कहा जाता है । जनि आः, ईको, जाए. ा०4ायाचीश' समझा गया है 
इसलिये ईश्वर की आज्ञाओं के न पालन करने के पह मानते अपने को दोषी भ्वी 
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दण्ड के योग्य समझता है। फिर दस आज्ञाओं पर व्यान देने से प्रतीत होगा कि यहूदी ध्म 
( मूसाई तौरेत ) के अनुसार इन आज्ञाओं का सन्दर्भ समाज-कल्याण भी है। अंतः चोरी, 
लालच, हत्या इत्यादि समाज में रहकर अपने पड़ोसी के विरुद्ध व्यापार माना गया है। अतः 
ईश्वर की आज्ञाओं के न पालन करने पर पापी अपने को अपराधी और दण्ड-योग्य समझता 
है। प्रायः मूसाई नियम के अनुसार, अपराध का प्रतिकार क्रण-तुल्य पैसा देकर अपराध का 
परिक्षालन समझा जाता था, इसलिये पाप को ऋण! के रूप में भी समझा गया है। प्रश्न 
होता है कि पाप क्‍यों, जब ईश्वर ने ही मानव की सृष्टि की है? 
प्राय: इस प्रश्न का उत्तर ईश्वरवादी धर्मों में बताया जाता है कि ईश्वर ने मानव को 
इसीलिये बनाया कि वह सभी प्रलोभनों और परीक्षाओं में सफल होकर सत्यसंकल्पी एवं 
पवित्र जीव बने । परन्तु सत्यसंकल्पी जीव बनने के लिये अपनी स्वतन्त्र इच्छा को बुरी 
भावनाओं और कर्मों से बचकर सद्भावना की प्राप्ति करने में ही सम्भव होती है । अतः ईश्वर 
ते मानव को इच्छा-स्वातन्त्य दिया और जहाँ स्वतन्त्रता रहेगी, वहाँ 'इच्छा' के दुरुपयोग की 
भी सम्भावना होगी । अतः पाप ईदवर की आज्ञाओं के न पालन करने से उत्पन्न होता है 
ओर मानत्र स्वतन्त्र है कि वह ईश्वर की आज्ञाओं का पालन करे या न करे । ईश्वर मानव को 
भी स्वगंदूतों के समान ऐसा बना सकता था जो सर्वदा ईश्वर की इच्छानुसार ईश्वर की 
आज्ञाओं का पालन करते हैं । पर स्वतन्त्र इच्छा रखकर भी सत्यसंकल्पी होना स्वगंदूतों की 
गति से भी ऊपर की स्थिति है । अतः इच्छा-स्वातन्त्र्य ही के कारण मानव में पाप होता है । 
ईश्वर नहीं चाहता हैं कि मानव पापी हो, पर उसे इच्छा-स्वातन्त्र्य के.. साथ इच्छा के 
दुरुपयोग की सम्भावना को भी अनुमति देनी पड़ती है ( God does not will, but has 
to permit evil and sin ) 
मानव स्वयं अपने पाप करने का उत्तरदायी है, पर उसका हृदय और शैतानी जाल 
पाप करने के लिये उसे बार-बार आकृष्ट करता है । मंसीह ने अपने पहाड़ी उपदेश ( मत्ती 
५-७ अध्याय ) में बताया है कि क्रोध, काम-लालसा और क्रूरता मानव को पाप की ओर ले 
जाते हैं । यह विचार भारतीय परम्परा के क्रोध, लोभ, मोह और काम के विचार के अनुरूप 
ही कहा जा सकता है। ईसाई परम्परा के अनुसार अहंभाव और लालच, ये दो मुख्य पाप- 
वृत्तियाँ हैं। घमण्ड वह अहंभाव है जिसके कारण मानव अपने को ही ईस्वर के स्थान पर 
समझने लगता है और ईश्वर के अस्तित्व को अस्वीकार करता है । आधुनिक निरीस्वरवादी 
मानवतावाद इसका उत्कृष्ट उदाहरण कहा जा सकता है । 1 
। “लालच' के अन्दर सभी प्रकार के लोभ गिने जा सकते हैं । पर इससे विशेष अभिप्राय 
होता है ज्वार्थ और आत्मकेन्द्रित जीवन, न कि परोपकारी और लोक हित-विचार। ईसाइयों के 
लिये पाप सर्वव्यापक है और मानव अपनी ही चेष्टा से अपने पापों पर बिजय प्राप्त नहीं कर । 
सकता है। मसीह ने प्रचार करने के प्रारम्भ में ही कहा था कि सभी मानवों ने पाप किया 
'है। उन्हें चाहिये कि अपने पापों से अपना मन फिरायें, पश्चात्ताप करें और बन्य लोगो को 
भी उनकी त्रुटियो के लिये उन्हें क्षमा करें । पाप ईश्वर की आज्ञाओं के उल्लङ्चन करने से 
उत्पन्न होता है। ये आज्ञायें घर्म-पुस्तको में ( मूसाई तोरेत एवं शास्त्रों मे) लिखी गयी हैं 
और अन्त में सभी मानयां के? किवेक़ और इदो पए) हयी-हि।|. अतः सभी मानवों को _ 
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भाळूम है कि ईश्वर की क्या आज्ञायें हैँ । स्वयं मसीह ने बताया है कि पाप दो प्रकार के हैं, 
अर्थात्‌ वे पाप जो क्षमा किये जा सकते हैं ( लघु पाप, . वीनियल, ४०१३! ) और वे पाप 
जिन्हें घातक ( 710४2 ) कहा जा सकता है. ( मार्क ३:२८-२९ ) । ईसाई धमं में व्यभिचार, 
हत्या और मूतिपूजा को जघन्य पाप कहा गया है। इन दो प्रकार के पापों के अतिरिक्त मूल 
पाप ( आदि पाप, Original sin ) की भी घारणा ईसाई धर्म के इतिहास में पायो जाती 
है । यह विशेषकर यहूदी परम्परा के अन्तर्गत की घारणा है, न कि ईसाई । जो हो, स्वयं 
यहूदी नबियों ने अन्त में स्वीकारा है कि प्रत्येक व्यक्ति अपने ही पाप के लिये उत्तरदायी है, 
न कि जाति के अथवा बाप-दादों के पापों के लिये दोषी ठहराया जायगा | - फिर बिना अपनो 
इच्छात्मक प्रक्रिया के लिये ही किसी व्यक्ति को उसके व्यापार के लिये उसे उत्तरदायी समझा 
जाता है । अतः आदि पाप को धारणा अब स्वीकृत नहीं समझी जायगी । 

ईसाई धम की मुख्य घारणा है कि बिना ईसा के पापमोचक क्रूशीय मृत्यु में विश्वास 
कियें हुए मानव का उद्धार नहीं हो सकता । इसलिये ईसाई पाप-विचार ईसाई प्रायश्चित रूप 
( atonem71 ) में ईसा की क्रूशीय मृत्यु से सम्बद्ध हैँ 

हमें स्मरण रखना चाहियें कि प्रारम्भ में ईसाई विचार यूनानी और भारतीय 
ज्ेयवादी विचारों से प्रभावित हुआ था। इसलिए ईसाई पाप-विचार के अनुसार पाप को 
अज्ञान, भ्रम अथवा बिमारी नहीं समझा जा सकता है। न पाप को मैटर ( भौतिक द्रव्य ) के 
द्वारा उत्पन्न माना जायगा । पाप का आधार व्यक्तित्वपर्ण पवित्र महान्‌ ईश्वर की आज्ञाओं के 
उल्लंघन करने को ही कहा जायगा । पाप का यह सन्दर्भ ईसाई, यहूदी, पारसी धमं, वरुण- 
पूजा तथा इस्लाम में पाया जाता है । परन्तु इसके अतिरिक्त भारतीय धमं परम्परा में अज्ञान, 
कमं पर आधूत मानव भ्रम को पाप-प्रत्यय से भिन्न समझना चाहिये । 


यहुदी धमं में पाप-विचार 
हम लोगों ने पाप-विचार को ईश्वर-प्रत्यय' से सम्बद्ध माना है । अतः जिस प्रकार का 

इक्र का स्वरूप होगा, वैसा ही ईश्वर के नियम और आज्ञाओं का स्वरूप भी होगा। 
मूसाई तौरेत के अनुसार ईश्वर कठोर न्यायाधीश ईश्वर है, जो पशु-बलियों से ही तुष्ठ किया 
जा सकता है । इसलिए शास्त्रीय अनुष्टानों के उल्लंघन करने पर यहूदी अपने को पापी 
समझता था। इन पापों से व्यवित को तदनुसार दण्ड भी यथासमय मिलता हुआ दिखाई देता 
"था । यहुदी इस बात को विशेषतः अपनी जाति के इतिहास से स्पष्ट करते थे । इन पापों का 
प्रक्षालन पशुबलि चढ़ाकर तथा पश्चाताप करके सम्भव माना जाता था | बाद में लगभग 
६०० ई० पू० यहूदियों में नैतिक कर्मों पर बल दिया गया । वे अपने यहोवां को न्यायी के 
अतिरिक्त दयाळू और प्रेमी भी समझने लगे थे। तो भी इनके 'पाप' का सन्दर्भ शास्त्रीय 
कर्मकाण्ड ही रहा, हाँ ! कालगति में यह अधिकतर नैतिक और कम मात्रा में कर्मकाण्डी 
रहा | ईइवर की आज्ञाओं का स्वरूप भी बदल गया । इन आज्ञाओं को वे कठोर यायी 
ईदवर का विघान न समझकर इन्हें प्रज्ञावान्‌ और धर्मी ईश्वर का अनुग्रह-दान समझने लगे 
ईस्वर ने अपने चुने लोग, यहूदियों को प्रेम के कारण, अनुग्रह रूप में इन मूसाई नियमों 
` भाज्ञाओों को दिया था, अह/उउकी। लबा पर रा बनताबी)है ५०॥००४००. 
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र पापों का भक्षालन, पश्चाताप, पुण्य-कार्य और जीवन-सुधार के द्वारा सम्भव समझा 
जाता ह। यहुदी ध्म में भी स्वयं मुसा और यशायह नबी के “दुःखित पुरुष" ( $७८77 
8९7५३०६ ) के उदाहरण से स्पष्ट होता है कि वे भी सोचने लगे थे कि आज्ञाकारी ईश्वर- 
जन की मृत्यु से मानव-पाप का प्रक्षालन हो सकता है, .जिसे ईसाई धमं का मलाधार समझा 
जाता है अर्थात्‌ ^६००९९०६ ( उद्धारक कुरबानी या बलिदान ) । 


इस्लाम में पाप-विचार 


इस्लाम भी व्यक्तित्वपूणं ईश्वरवादी घर्मं है! इसमें भी ईश्वर की आज्ञाओं के न 
पालन करने से पाप समझा जाता है । घमण्ड ( जो अहंभाव ) और ईश्वर-विरोध से पाप 
उतपन्न होता हं। यह बात विशेषकर इबलीस की घटना में चरितार्थ होती है । ईश्वर ने सभी 
स्वगंदूतों से कहा कि वे सब आदम के सामने झुकें । जब एक महान्‌ स्वगंदूत ने ईश्वर की इस 
आज्ञा का पालन नहीं किया तो उसे उसी समय स्वर्ग से निर्वासित कर दिया गया, जिसे शेतान 
या इबलीस कहा. जाता है । 

आज्ञाओं के उल्लंधनकारियों को ईश्वर दण्डित कर उन्हें निरीश्वरवादी, अनेकेश्वरवादी 
तथा विधर्मी कर देता है, जिन्हें अन्त में नरक-वास ही प्राप्त होगा । इस्लाम के अनुसार 
ईश्वर की आज्ञाओं को ईमान के साथ पालन करना चाहिये और इन्हें न पालन कर सकने पर 
पश्चाताप करना चाहिये । लघु पाप की क्षमा पाँचों नमाज प्रतिदिन पढ़कर किया जा सकता 
ह। गहन पापों के अन्तगंत चोरी, हत्या, व्यभिचार, नमाज न पढ़ना, रमजान ब्रत न पालन 
करना इत्यादि गिने जा सकते हैँ । साथ ही साथ ईसाई धमं की ओर इशारा करते हुए बताया 
गया है कि ईश्वर को पारिवारिक जीवन में भागी होने को भी जघन्य बताया गया है । 

इस्लाम में ३००९७९०६ अर्थात्‌ उद्धारक बलिदान को नहीं स्वीकारा जाता है । 
आदि पाप की घारणा. को भी नहीं स्वीकारा जाता है, क्योंकि इस्लाम के अनुसार आदम का 
पाप लघु कहा जायगा । 


पारसी धमं में पाप विचार र 

पारसी धमं में भी पाप-विचार अन्य ईश्वरवादी धर्मों के समान ही है। ईश्वर की 
इच्छा के अनुसार काम न करने पर पाप होता है । प्रत्येक व्यक्ति स्वतन्त्र हैं कि वह ईश्वर की 
इच्छा अर्थात्‌ अहुर मज्दा की आज्ञाओं का पालन करे या न करे। अवेस्ता के अनुसार 
मानव का सम्पूर्ण जीवन एक आध्यात्मिक संघर्ष है, जिसमें मानव चाहे अच्छाई या 
बुराई को अपनाये । पारसी घमं में पाप मुख्यतया नैतिक कहा जाय, जिसमें निम्नलिखित 
बातें पायी जाती हैं-- 

१. नैतिकता मानव के इच्छा-स्वातन्त्रप में पायी जाती है । 

२, जो अहुर मज्दा की इच्छा के विरुद्ध है, उसी को पाप कहा जा सकता है । 

३. मानव की सृष्टि अच्छी ही कही जायगी, पर अहरिमन उसे विकृत कर देता है । 

४. चूँकि मानव ध्यान में नहीं रखता हैं कि भविष्य में बुराई का. फलू बया मिलेगा, 

इसी से बह कीप भै? कंस जाता/है\॥०१० Vidyalaya Collection. 
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५. पाप का अन्तिम परिणाम नरक-वास होता है । 
६. पाप का प्रक्षालन पाप स्वीकार करने, पश्चाता 
सम्भव होता है । 
हिन्दू धमं में पाप-विचार 
वरुण की उपासना में ईरानी अहुर मज्दा के नैतिक गुण की झलक आ जाती हूं। 
वरुण ऋत-नियम के संचालक कहे गये हैं और ऋत को नैतिक तथा सर्वव्यापक कहा गया है । 
ऋत के उल्लंघन करने से पाप चढ़ता है और वरुण भगवान्‌ को पाप के विरुद्ध क्रोघ उत्पन्न 
होता है । फिर पाप का दंड मृत्यु कहा गया है ( ऋग्वेद १:२५.२ ) । इसी प्रकार ऋग्वेद 
७:४६ और ८९ में वरुण से उसकी दया की भीख माँगी जाती है कि वह अपने पुजारी के 
पापों को क्षमा करे। पर बाद में कालगति में आयों ने अनायं घमो के कमं-संसार-ज्ञान-मुक्ति 
के चतुष्पदी स्तम्भ को स्वीकार कर लिया | इस स्थिति में 'इइवर की आज्ञा” और उसके 
अनुपालन का अभिप्राय ही बदल गया । 'पाप' के स्थान में अज्ञान एवं .अविद्यामूलक कर्म का 
स्थान चला आया । अज्ञान का परिणाम दुःखपूणं जीवनचक्र का उल्लेख आ जाता हुँ । 
जिस प्रकार ईसाई धमं और इस्लाम में नारकोय-वास से भयभीत होकर ईश्वरवादी 
अपने पापों की क्षमा और उससे छुटकारा पाना चाहता है, उसी प्रकार भारतीय परम्परा में 
साधक सांसारिक जीवन को दुःखपूणं समझकर इससे छुटकारा पाना चाहता हुँ । जैन-बौद्ध 
तथा अहुत वेदान्त में अज्ञान केवल ज्ञान! के ही आधार पर दूर किया जा सकता हँ । इसलिये 
साधक संन्यास लेकर ज्ञान-प्राप्ति की खोज में बड़ी तल्लीनता भौर उद्विग्नता के साथ लगा 
देखा जाता है । इसकी कया यूनानी लेखों में पायी जाती है) । पाप और अज्ञान एक-दूसरे 
से भिन्न अवश्य हैं, पर जीवन में इन दोनों का स्थान एक ही प्रकार का पाया जाता हूँ 
जिस प्रकार मध्ययुग और ईसाई घर्म के प्रारम्भ में नरक-भय को बहुत बड़ा समझा जाता था 
और ईसाई पापरूपी अपराध और नारकीय आवास से बचने के लिये ईसा पर अपना 
विश्वास रखते थे, उसी प्रकार सांसारिक जीवन-चक्र को सवंथा दुःखपूर्णं समझ कर साधक 
सन्यास लेकर अज्ञान को दूर करने के लिये ज्ञानप्राप्ति के लिये प्रयत्नशोल रहते थे । जिस 
` प्रकार नरक-भय और पाप-भाव शिथिल होकर ईसाइयों में विश्वास की कमी हो गयी है, 
उसी प्रकार संसारे-चक्र को दुःखपूर्ण न समझने पर हिन्दु घमं का प्रभाव भी क्षीण पड़ जायगा । 
इस सन्दर्भ में हमें याद रखना चाहिये कि भारतीय परम्परा में निरीश्वरवादी और ईश्वर 
वादी, . दो मुख्य धारायें हैँ और अज्ञान से उत्पन्न संसार-चक्र से बचने का .उपाय भी भिन्त- 
भिन्न हो जाता है। 
जैन-बौद धर्मों में तपस्‌ व्रत, संन्यास के द्वारा ज्ञान-प्राप्ति को ही एकमात्र साथत . 
समझा जाता हैं, जिससे संसार-चक्र से पार जाया जा सकता है । मूलतः इसे ज्ञानमार्ग कहा 
गया है। पर ईस्वरदादी घमाँ में ( उदा०, शैव्य, वैष्णव ) ईश्वर की कृपा और उसका :: 
* श्रसाद संसार-चक्र से छुटकारा पाने का उपाय समझा जाता है। ba 


eo ————— 


१. J. फा. McCrindle, Ancient 1009, Amsterdam, 1971 reprints ° 
chapters Ix and Xpanini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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धर्मों के मूल प्रत्ययों का तुलनात्मक तथा समीक्षात्मक अध्ययन २३७ 


_ शंकराचार्य के घमंदशन में ईद्वर-कृपा को चित्त और विवेक-शुद्धि का साधन मात्र 
संमझा जाता हं । पर अन्त में ज्ञान-प्राप्ति ही को मुक्ति का साधन समझा जाता है । 
ज्ञान और पाप भिन्न-भिन्न अवश्य हैं, पर यूनानी परम्परा में, जो भारतीय परम्परा 
क. ष a a & 
से प्रभावित था), कहा गया है कि अज्ञानवश ही मानव पाप करता हैं। यहाँ सुकरात की 
उक्ति है Virtue is knowledge, None does wrong knowingly. यहाँ ज्ञान से 
साधारण ज्ञान' नहीं, वरन्‌ अन्तिम सत्‌ के साक्षात्कार से अभिप्राय होता हैं। मसीह की 
भी उक्ति है : 
यदि तुम सत्य को जानो तो सत्यता तुम्हें पापों से छुटकारा देगी । 
( योहन ८ : ३२ ) 
अतः 'अज्ञान और 'पाप' के प्रत्यय एक-दूसरे से उतने दूर नहीं हैं कि नबीमूलक 
और भारतीय परम्परा के बीच सामंजस्य नहीं हो सकता है । यही बात ईसा के उदारक 
बलिदान ( ००९७८९ ) में देखी जाती है जिसका अब अति संक्षेप में उल्लेख 
किया जायगा । 


प्रायश्‍्चित्‌ ( ‰P३४।०॥ ) और पापमोचन ( Atonement ) 

ईइवरवादी धर्मों में “पाप” की वात की जाती है भौर भारतीय परम्परा में 'पतन' की 
बात की जाती है । पतन के फलस्वरूप मानव संसारचक्र में दुःख झेलता सहता है और 
अज्ञान के कारण पापःकमं भी करता है। परन्तु दोनों प्रकार के धर्मों में पाप का प्रायश्चित 
करना पड़ता है ताकि दुःख न झेलना पड़े। पाप के कारण, ईझ्वरवादी परम्परा में, ईश्वर 
का कोप भड़कता है और अन्त में पापी को नारकीय यातना भोगनी पड़ती हैँ । पर कर्म- 
संसारःज्ञान-मृक्ति को परम्परा में मानव को अपने पाप-कमो के कारण सांसारिक चक्र के 
आवागमन में रहकर दुःख ही दुःख भोगना पड़ता हैँ 

सामान्य रूप से दोनों ही विचारघाराओं में पाप का प्रायश्चितु तप-जप, उपवास, व्रत 
तथा वलिदान के द्वारा किया जाता है । भतः, प्रायर्चित्‌, 

(क) या तो दण्ड भोगते के द्वारा होता है, 

(ल) या पाप के बदले बलि अपित करका जाता है, छ 

(ग) या शास्त्रीय अनुष्टान के अनुसार LHR क्रयाजाताह. 

(च) पापों के लिये पछतावा करने तथा जीवन में सुधार ना आ जाता है। र 

मूसाई तौरेत- और मनुस्मृति, दोनों में पर्वात क गरपूर्वक विधि 


बताई गई है । 
१, देखें, The battle of the Bible, ‘Times of India, March 25, १84, जिसमें 
Elaine P2६९5 द्वारा लिखित “716 Gnostic Gospels’ की आलोचना दी गयी है ॥ 


इसमें बताया गया हैं कि भारतीय ज्ञेयवाद का प्रभाव क पर पड़ा है । 
वेदान्त छाप दिखाई देती है । 
य्रुह्ता रचित सुसार भएन पी 2 दानको सद है 
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प्रायश्वित से अभिप्राय है पापों को प्रक्षालन अथवा पापों से उत्पन्न कालिमा को 
चोकर साफ कर देना । विभिन्न घमो में भिन्न-भिन्न प्रायदिचत की विधियाँ बताई गई हैं । 
पारसी घमं में कहा गया हे कि विकमं-दोष ( Commission of error ) तथा 
'मल-चूक ( 0७5०० 0 ९101 ) के परिमाजँन के लिये ईश्वर से प्राथंना करना 
चाहिये । पर कत्तव्य-पालन करना ही पाप करने के बाद प्रायश्चित करने की अपेक्षा कहीं 
अधिक श्रेयस्कर है। पाप के प्रक्षालन करने के लिये हृदय से पश्चाताप करना चाहिये, 
गाथा का अध्ययन करते रहना चाहिये तथा प्रत्येक रात्रि को प्रायश्चित-मंत्र का जाप 
करना चाहिये। याद रखना चाहिये किं केवल इस जीवन में ही पोप का परिमाजंन हो 
सकता है । । 
सच्चे पश्चाताप करने से अभिप्राय है कि आँसुओं से अपने मुंह को घो देना चाहिये, 
जोर-जोर से अपने पापों को स्वीकार करना चाहिये और अपनी इच्छाशक्ति में सच्चा तथा 
स्थायी परिवर्तन होना चाहिये । यदि व्यक्ति अपनी भूल-घूक तथा विकमं-दोष को नहीं 
दुहराता है तभी समझना चाहिये कि पश्चाताप सच्चा है । . 
फिर दस्तूर ( पारसी-पुजारी ) के सामने अपने पापों को अंगीकार उसके न करने की 
प्रतिज्ञा करनी चाहिये । , ॥ 
यहूदी घने में भी प्रायश्चित करने की विधि भी प्राचीन ही है । पश्चाताप-भाव से 
प्रेरित होकर पाप-परिमाजन के लिये पशुबलि चढ़ाने की प्रथा थी । बाद में पछतावा करना, 
“उपवास रखना, तोरह का अध्ययन करना, दान देने की- प्रथायें सम्मिलित की गईं । तोरह 
के अनुसार कोड़ा खाना भी प्रायश्चित के अन्दर चला आता है । पर अन्तिम रूप में ईश्वर 
के अनुग्रह की याचना की जाती है । जितना पाप गम्भीर होगा उतना पछतावा अधिक और 
अधिक दिनों तक करने की व्यवस्था है । फिर पापों को सब के सामने और ईश्वर के सम्मुख 
स्वीकारने की भी विधि थी। 
यहूदियों के बीच पाप-परिमार्जन के लिये बलिदान के बकरे का रिवाज था जिसका 
प्रभाव ईसाई धमं के पापमोचन-विचार पर बहुत अधिक पड़ा है । पशुबलि वास्तव में 
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व्यक्ति के बदले में दी जाती थी ताकि दोषी अपने पाप से . मुक्त हो जाय । ईसाई घर्म फे 


अनुसार ईसा ने अपने को समस्त मानव-जाति के पापों को धोने के लिये क्रूझ पर अपना 
बलिदान दिया है जिसकी चर्चा अभी की जायगी । दै 

हिन्दू घमं में भी प्रायश्चित करने की विस्तृत चर्चा है जिसे अतिसंक्षेप में यहाँ 
बताया जा सकता है। मादक द्रव्य के पीने पर उसी द्रव्य को खौलती दशा में पीने से 
निषिद्ध पान का दोष मिट जाता है। ब्राह्मण-बघ के अपरांघ के परिमार्जन के लिये बघ करने 
वाले को तीरन्दाजों के द्वारा मृत्यु-दण्ड की व्यवस्था बताई गयी है । स्वर्ण-चोर को मृत्यु-दण्ड 
तथा दूसरे के खेत तथा कुएँ के अपहरण का प्रायद्चित करने के लिये पंचगवय ( भर्थात्‌ 
दूध, दही, धी, गोबर और गो-मृत्र का घोल ) को पान करने की विधि बताई गई है । 
अन्य जघन्य पापों के लिये ब्राह्मणों को दान तथा तीथं करने की व्यवस्था बनाई गई है । 

चूंकि ईसाई धमं को-पापमोजन/कथा)अपूथ है,'इसलिये' दैतैकी प्वर्चा की जा रही है। 
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ईसाई धमं में पापमोचक बलिदान 


इंसाई धर्म में पापमोचन कथा को atonemcnt की संज्ञा दी जाती है 1 Atonement 
का झाट्दिक अर्य है .t-०ne-ment, अर्थात्‌ ईश्वर के साथ एक हो जाना, उससे पापों की 
क्षमा प्राप्त करना इत्यादि । ईसाई पापमोचन की पूर्वमान्यता है : 
१. आदि में मानव और ईश्वर के बीच सही सामुज्य-सम्बन्ध (८०००५7०7) । 
२. मानव ईश्वर की आज्ञाओं को तोड़ने के फलस्वरूप ईस्वर की सहभागिता से दूर 
हो जाता है । 
सामान्य रूप से मानव-पाप और ईश्वर से दूरी ईश्वर की पवित्रता और उसके प्रेम- 
व्यवहार के विरुद्ध व्यापार के द्वारा उतपन्न होती है । अतः, पापमोचन का लक्ष्य है कि पापी 
अपना मन फिराये, अपने पापों से पछतावा करे और ईश्वर की इच्छा के अनुसार अपना 
जीवन-यापन करे । पर ईसाई धर्म के अनुसार पाप इतना व्यापक और गहरा हाता है कि 
मानव केवल अपने ही प्रयास से अपने पापों पर विजय प्रास कर ईश्वर के साथ पुनर्मिलन 
( reconciliation ) अपना संगति को नहीं प्राप्त कर सकता है। पर ईश्वर का उद्देस्य है कि 
मानव अपने पापों से मुक्त होकर ईश्वर के प्रेम को पहचानकर इश्वर की सहभागिता, (f८110- 
8110) के योग्य और अधिकारी बने । इसके लिए बहुत बढे बलिदान की आवश्यकता थी । 
प्राचीन काल से ही यहूदी लोग अपने पापों के लिये पशुओं का बलिदान करते थे जो 
उनके पापों को वहन कर उन्हें शुद्ध करता था। पर उन्हें लगभग ६००-५०० ई० पू० , 
आभासित होने लगा कि ईश्वर इस प्रकार के बलिदान से प्रसन्न नहीं होता है । इसका कारण 
है कि पशु-बलिदान और पापी के बीच बाह्य सम्बन्ध रहता है । इसलिये यहूदी नबियों ने 
'पापमोचन के लिए आन्तरिक सुधार पर बल दिया । उनके अनुसार ईश्वर पशुओं की बलि से 
प्रसन्न नहीं होता है, पर वह चाहता है कि पापी अपने हृदय से पापों से पश्चाताप करे और 
अपने जीवन में दया और धमं को स्थान दे । पर ईसाई धमं में बलि के द्वारा पापमोचन की 
प्रथा को एक नया रूप दे दिया गया है । इसके दो उदाहरण यहूदियों की ही पुस्तक में दिये 
गये हैं । सर्वप्रथम, जब इल्लायली ईश्वर आज्ञाओं का उल्लंघन कर भूतिपूजा करने छगे तो 
ईद्वर उन्हें सवँदा के लिये सत्यानाश करना चाहता था | पर मूसा नं ईश्वर से विनती की कि 
इन इस्रायलियो का तू विनाश ने कर, बल्कि इसके बदले मेरा ही नाम ईश्वर के लोगों में 
से काट दे ( निगमन ३२.३२ ), अर्थात्‌ मूसा अपने लोगों के FR UR 
करना चाहता था.। फिर यशायह की पुस्तक के ५३ वें अध्याय में दुःखी पुरुष' का चित्र 
खींचा गया है जिसके अनुसार मानव का दु:ख-वहन केरल वाला अह थी पलपल जा 
के पापों का मोचन 'करेगा । दूसरे के बदले अर्थात्‌ प्रतिनिधिक ( ४४०४४1005 ) मृत्यु के कारण 
भानव की समस्त जाति के पापों का प्रक्षालन होगा यह मूसा और दुःखी पुरुष के दो उदा- 
* $ है म का प्रतिनिधिक 
इरणों से मसीही पापमोचन का सिद्धान्त स्थापित किया गया है । हाईक 


चलिदान निम्नलिखित तत्त्वों पर आधारित है ८ 
१. मानव-पाप इतना गहरा और व्यापक है कि मानव 
मोचन नही,कर सका 19 Maha Vidyalaya Collection. 


अपने ही प्रयास से अपना पाप- 
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२. कोई भी मानव निष्पाप-नहीं है जो अपने बलिदान के फलस्वरूप सभी मानव- . 

जाति का पापश्प्रक्षालन कर सकता हुँ । 

३. परन्तु ईश्वर अति करुणामय और दयालु है और मानव का उद्धार करने के लिये 

प्रयत्नशील रहता हैँ। . 

४. अन्त में ईश्वर ने अपने पुत्र ईसा को संसार में भेजा कि वह निष्पाप रहकर अपना 

बलिदान दे ताकि समस्त मानव-जाति के लिये उद्धार का मागं खुल जाय । 

५. यह बलिदान पशु-बछि से श्रेष्ठ है क्योंकि नैतिक स्तर पर पशु निष्पाप नहीं हो 

सकता है । ४ । 

६. फिर पशु-बलि प्रत्येक वर्ष चढ़ाई जातो थी । पर ईसा की क्रशीय मृत्यु वह बलि- 

दांत है जो सभी लोगों के लिये सभी काल के लिये पापमोचक है । 

७, इंसा का पापमोचक बलिदान इसी सिद्धान्त पर आधारित हैं कि बिना बलिदान 

के पापमोचन नहीं हो सकता है । ५ - 

प्रश्न होता है कि ईसा की पापमोचक मृत्यु ने मानवजाति के पापरूपी ऋण को ' 
किसको चुकाया ? 

1. पहला सिद्धान्त है कि मानव अपने पापों के कारण शैतान का दास हो गया था । 
इसलिये इंसा के बलिदान ने शैतान का ऋण चुकाकर मानव को शैतानी पापबन्धन से मुक्त 
कर दिया है । हे जनक 
अब इंसाईं इस व्याख्या को सही नहीं मानते हैं क्योंकि इस व्याख्या के अनुसार शैतान 

को ईस्वर के समकक्ष सत्ता स्वीकार कर लिया जाता है । 

11. इस आपत्ति से बचने के लिये एक दूसरा मत यह हुआ कि ईसा ने ईश्वर की 
शज्ञाओं का पालन करते हुए अपने आप को बलि के खूप में ईश्वर को अपित किया ताकि 
इंदवर इस बलि से प्रसन्न होकर समस्त मानव जाति के पाप को क्षमा करे। 

परन्तु प्रश्‍न होता है कि मानव-जाति के बदले में पापवहन कर कैसे पापों का प्रक्षालन 
हो सकता है ? पाप मानव-जाति का था। उसे इंसा उनके बदले कैसे पाप वहन कर सकता 
है ? जिसने पाप किया है उसे ही पाप का भार उठाना पड़ता है । इस आपत्ति से वचने के 
लिये एक तीसरा सिद्धान्त प्रस्तुत किया गया है । 

गा. इसमें सन्देह नहीं कि ईसा अपने को समस्त मानव जाति के लिये प्रतिनिधिक 
बलिदान का मेम्ना समझते थे ( झक १०.४५५१४.२४ ) । यही कारण है कि अन्तलो, वे 
ईश्वर की आज्ञाओं का पालन करते रहे और अपने को निष्पाप और निर्दोष रखा ( योहन 
८.४६ ) । पर ईसा अपनी मृत्यु के द्वारा किस बात का बोध कराना चाहता था ? 

(क ) ईश्वर अति प्रेमी, सर्वोच्च, पिता-तुल्य है, जो चाहता है कि पापियों के पाप 

को क्षमा किया जाय । 

( ख ) ईश्वर के इस क्षमाशील प्रेम को क्रूशीय मौत से व्यक्त किया जा सकता हैं । 

( ग ) यदि हम ईश्वर की क्षमाशील प्रेम-नीति की शरण लें तो ईहवर पापियों को, 


उनके पापों को अमा, करे भिर क्षपत्ती कारण के: अवेग्रा । 
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( घ ) यदि मानव इस क्षमाशील प्रेमी ईश्वर की शरण न लें तो बे अपने पापों में 
मरेंगे। वे बार-बार उसी प्रकार निर्दोष, ईश्वर-भवत की हत्या करेंगे जिस 
प्रकार यहूदियों ने'इंसा की मौत के लिये उसके विशद्ध मोर्चा लिया । फिर पाप 
मानव को इतना अन्धा कर देता है कि वे भले-बुरे का भेद भी करने में असमं 
हो जाते हैँ । यहूदी लोगों को इसा और डाकू बरब्बा के बीच चुनने का 
विकल्प मिला । पर उन्होंने ईसा को मौत की घात और बरब्बा को जेल से. 
छूट जाने का विकल्प चुना । 


इस'छेये तीसरे मत के .अनुसार जितना ही अधिक मानव ईसा की मृत्यु पर विचार 
करेंगे उतना ही अधिक वे अपने पापों से घृणा करेंगे और ईश्वर के क्षमाशील प्रेम को विश्वास 
के साथ ग्रहण करेंगे । इस प्रकार पाप से घृणा और ईश्वर के प्रेस के द्वारा पापों के क्षमा 
का मार्ग समस्तं मानव जाति के लिए खुल जाता है । इसी रूप में इंसा कां मृत्यु-वलिदान 
समस्त मानव जाति का उद्धार मार्ग समझा जा सकता है । 

ईसाई धर्म को छोड़कर पापमोचक बलिदान का विचार किसी भी अन्य घमं में नहीं 
देखा जाता है । वैदिक काल में प्रतिनिधिक बलि का उदाहरण अवश्य मिलता है। पर 
अन्त में कमं-संसार-ज्ञान-मुक्ति का विचार ही भारतीय घर्मो में विशेष और प्रमुख स्थान रखता 
आया है । इस परम्परा में स्वयं व्यक्ति ही अपने अज्ञान का कारण हैं और उसे ही अपने 
अज्ञानवश दुष्कर्मो के लिये दान, व्रत इत्यादि के आधार पर इन कमों के लिये प्रायश्चित करना 
पड़ता है । चूँकि हिन्दु धमं में ब्राह्मणों की प्रधानता आ गयी, इसलिये पाप के प्रायश्चित्‌ के 
लिये ब्राह्मणों को दान और तीर्थस्थानों की यात्रा का भी विधान किया गया हूँ । 

भारतीय परम्परा में भी स्वीकारा जाता है कि मानव अपनी आदि शुद्ध अवस्था से 
गिरकर इस संसार में चला आता है । प्रायः यह पतन मानव अपने अज्ञान के कारण मोळ 
लेता है। साथ ही साथ कमंवाद पर भी बल दिया गया है जिसके आघार पर कहा जा 
सकता है कि मानव अपने ही कर्मो का फल सांसारिक जीवन में प्राप्त करता है। अतः, शुद्ध 
ज्ञान प्राप्तकर तथा कर्मो को संवर एवं निर्जरा के आधार पर विलीन किया जा सकता हुँ । 
जैन धमं में कर्मो को क्षीण करने का प्रयास किया जाता है । इसलिये कर्मों के प्रक्षालन के लिये 
विस्तारपूर्वक प्रायश्चित का विधान जैन घमं में मिलता है ।. अन्य हिन्दू शास्त्रों में भी पापों के 
प्रायश्चित्‌ का विधान पाया जाता है । 

ईस्वररवादी रामानुज तथा भविति-परम्परा में ईश्वर-सायुज्य को ही मानव की अन्तिम 
गति मानी गयी है । रामानुज के घमंदर्शन में भक्ति को ही मुक्ति का साधन समझा जाता है 
और इस भक्ति में कमकाण्ड और अज्ञात, दोनों का अवियोज्य सम्मिश्रण हैं । जहाँ तक 
इसवरोय प्रसादं का प्रन है वहाँ तक ईसाई और हिन्दू धर्मों में एक समान विचार पाये 

के पापमोचक बलिदान पर अटूट विश्वास.के आघार 


. जाते हैं। पर इंसाई धमं में इंसा ह 
प्र र के साथ पुनमिलन को व्यवस्था बतायी गयी है । यह विश्वास अन्त में ईश्वर 


के ही प्रसाद का दान ह’. Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
तु०-१६ 
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उपासना और प्रार्थना 
उपासना और प्रार्थना, दोनों में द्वैत का होना अनिवाय है । उपासना बिना उपास्य 
देवता के सम्भव नहीं है । इसी प्रकार प्रार्थना उससे की जाती है जो भक्तों के आत्त॑क्रन्दन 
तथा स्तुतिगान को सुनकर उसका प्रत्युत्तर कर सकता हैं। प्राथंना और उपासना में मुख्य 
अन्तर है कि प्रार्थना का सन्दर्भ उस भाव से है जिसे शब्दों में अभिव्यक्त किया जाता है। 
इसके विपरीत उपासना वह भाव है जिसमें औटो के अनुसार भय-विइवास, आशंका एवं आशा 
का संचार होता है । उपासना का विषय आश्चयं, अद्भुत, ऐश्वर्ययूर्ण महान्‌ शक्ति होती है, 
जिसके प्रति मानव नतमस्तक हो जाता है, अपने को सृष्ट जीव और अति निर्भर सत्ता समझ- 
कर अपने अस्तित्व में कायम रखने के लिये शरणागति को प्राप्त करना चाहता है । उस 
सत्ता का स्वरूप क्या हो सकता है जिसके प्रति भक्त अपना सवंस्व लुटा देता है, अपनी 
सम्पूर्ण आत्मा को न्योछावर कर देता है और जिसे छोड़ किसी अन्य सत्ता की शरणागति 
नहीं स्वीकार करता है ? 
यह परम सत्ता अपरिमित ही कही जायगी, इसे व्यक्तिगतपूंण भी कहा जायगा । 
यदि उपास्य सत्ता सीमित हो तो उसे उच्चतम नहीं कहा जायगा और केवल वरिष्ठ, उच्च- 
तम और महानतम्‌ सत्ता के ही प्रति भक्त अपना पूर्ण और सर्वस्व आत्मसमपंण कर सकता है । 
उपासना में भकत के अपने अस्तित्व का प्रश्न रहता है क्योंकि इंकवर के हाथों में उसका 
जीवन निर्भर करता है । उपासना. में भक्त को अपनी नैतिक कमी भी, मालूम देती हैं और 
अपनी आत्मंग्लानि के भाव से मुक्त होने के लिये हृदय की चित्कार को भक्त अपने ईशत्रर 
पर व्यक्त करता-है । उपासना में भक्त को यह भी भय होता है कि सम्भवतः उसने ईश्वर 
को शब्दों एवं प्रतीकों के हारा उच्चतम नहीं समझा और उसे सीमित मानकर उसमें भक्ति 
के स्थान पर उसकी मूर्तिपूजा ही हो गयी है। उपासना में भक्त उपास्य इश्वर को हृदय की 
शान्ति और जीवन की सारी आशीषों के लिये गद्गद्‌ होकर धन्यवाद भी देता है । 
उपासना की चरम स्थिति भक्ति में पायी जाती है और भक्ति की पराकाष्ठा प्रपतति में 
पायी जाती है । भक्ति और प्रपत्ति का उल्लेख रामानुज के घमंद्शंन के सन्दर्भ में कर दिया 
गया है । भागवत पुराण में भक्ति को नौ अवस्थाओं का उल्लेख किया गया है, अर्थात्‌ 
श्रवणं कीर्तनं विष्णोः स्मरणं पादसेवनम्‌ । 
अ्चँनं वन्दनं दास्यं सर्यं आत्मनिवेदनम्‌ ॥ 
. ईश्वर की गाथा अथवा स्तुतिं-गान को सुनना (श्रवणं), उसकी स्तुति करना (कीर्तन), 
बार-बार स्मरण करते रहना (स्मरण) ईश्वर की मूर्ति के पाँव पर जल डालकर धोना 
. (पादसेवनम्‌), पूजा करना (अर्चन), धूल-घुसरित होकर दण्डवत्‌ करना (वन्दनम्‌), ईश्वर के 
आदेशों का पालन करना (दास्य), प्रेमभाव से ओतप्रोत होना (सख्यं) । वास्तव में अन्तिम चरण 
ही चरम लक्ष्य है, अर्थात्‌ अपने को ईश्वर के हाथों में समपित कर देना (आत्मनिवेदनं) । 
भक्ति में व्यक्ति को अच्छी जाति का होना चाहिये, सतत्‌ प्रभु को प्रास करने कां 
प्रयास करते रहना चाहिये और इस स्थिति में पहुँचने का प्रयास कर लेना चाहिये जिसमें 
भगवान्‌ भक्त को अपरनी शरण कछ छि)? भक्ति की“ अवस्थी कै भैकेंटकियोर-्माय कहा गर्या 
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३. ईस्वर में इस विश्वास का रहना कि भगवान्‌ उसकी रक्षा करेंगे। 

४. भगवान्‌ को अपना उद्धारकर्ता मानकर उसकी शरण में जाना । 

५, अपने उद्धार के लिये अपने को निम्शक्त समझकर निःसहाय समझना (कापंण्यम्‌) । 

६. अपने आपको पूर्णतया भगवान्‌ को अपित कर देना अर्थात्‌ आत्मनिक्षेपः । 

इसी को षड्विधा शरणागति की संज्ञा दी गयी हूँ 

अतः उपासना में भक्त अपनी समस्याओं को ईश्वर को स्मपत कर देता है कि वह 
सर्वज्ञ सवंशक्तिमान परमेश्वर उनका समाधान करे। गीता ७ : १६ के अनुसार चार प्रकार 
के उद्देश्यों की पुति के लिये भक्त भंगवान्‌ की उपासना करते हैं, अर्थात्‌ सांसारिक लाभ-हेतु 
( अर्थार्थी ), संकट-निवारण के निये ( गोर्तार्थी ), जिज्ञासु ताकि ईस्वर का ज्ञान मिले और 
ईश्वर को प्राप्त कर उसके साथ सायुज्य की इच्छा हेतु ( ज्ञानी ) उपासना करते हैँ। इस 
सन्दमभ में उपासना के निम्नलिखित अंगों को ध्यान में रखा जा सकता है। 

१. भगवान्‌ को अपरिमित, सर्वज्ञ, सवंशक्तिमान, व्यक्तित्वपूर्ण, आणचयं, महान्‌ एवं 
रहस्यमय समझकर उसके प्रति उपासना की जाती है। 

२. भगवान्‌ को अद्भुत भर बुद्धि द्वारा अगम समझकर तथा उसके विश्वरूप के चित्र से 
अपने को कुछ भी नहीं समझना, अर्थात्‌ उपासक में सृष्ट तथा निर्भरता के भाव का होना । 

३. -निमंरता-भाव से प्रेरित होने पर अनायास भगवान्‌ की स्तुति करते रहना । 

४, अपने को भगवान्‌ को अपित कर उस पर अपनी समस्याओं को सौंप देना । 

प्‌. भगवान्‌ से इच्छित एवं अभिलषितं कामनाओं की पुति के फलस्वरूप उसे घन्यवाद 
देना और फिर आत्मनिवेदन कर देना । ः 

भक्त अपनी समस्याओं को ईद्वर पर अपित कर देने में तथा उसके प्रति कृतज्ञताआव से 
ओतप्रोत हो जाने में शब्दों का प्रयोग करता है जिसे 'प्राथना' संज्ञा दी जाती है। फिर भगवान्‌ 
की महिमा-गान में भन्त्रोच्चारण भी पाया जाता है । इसलिये प्रार्थना के स्वरूप को स्पष्ट करने 
के ल्यि इसे लिटनी ( स्तुति-माला ) तथा जादु-मन्त्र से भिन्न समझना चाहिये । 

प्रार्थना करने में अपने हृदय के उद्गार को भक्त भगवान्‌ के प्रति अभिव्यक्त करता है 
और भक्तों की गवाही है कि भगवान्‌ अपने भक्तों की सुधि कते हैं। गीता ७:२१ में स्पष्ट है : 

` योयो याँ याँ तनु भक्तः श्रद्ष्याचितुमिच्छति। 
स्थ स्यो” डौ त “विवाहमा” 
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( जो-जो भक्त अचल श्रद्धा के साथ जिस-जिस देवता को परजते हैं मैं ( भगवान्‌ ) उस 
देवता के स्वरूप के अनुसार उस भक्ति के अनुरूप उस भक्त को फल देता हूँ ) ।' 

चूँकि प्रार्थना वास्तव में भाषाबद्ध उपासना ही है इसलिये सच्ची प्रार्थना को लितनी 
( स्तुतिमाला ) तथा जादू के मंत्र से भिन्न समझना चाहिये | ईसाई, इस्लाम और हिन्दू 
चमा में अनेक प्रार्थनायें लिखित रूप में हैं जिन्हें अपने-अपने अवसर पर दुहुराया जाता है, 
उदा०, गायत्री मंत्र, प्रभु की प्रार्थना ( ईसाई घमं में ) नमाज (इस्लाम में )। चूँकि ये 
्रार्थनायें अभ्यस्त हो जाने पर अपने-अपने धमं के लोगों में प्रायः अनायास और अचेतन 
रीति से पढ़ी जाने लगती हैं । परन्तु प्रार्थना को सम्पूर्ण चित्त के साथ पढ़ना चाहिये । पर 
प्राथंना महान्‌ परमेश्वर को ही सम्बोधित की जाती हूँ, उसी अतीत महान को ही स्तूति की 
जाती है, उसी से सारी याचना की जाती है। इसलिये प्रार्थना को जादू में व्यवहृत मन्त्रों से 


भिन्न-समझना चाहिये । लै 
१. यह ठीक है कि जादू-मन्त्र को किसी न किसी अतीत देवी-देवताओं को सम्बोधित 


किया जाता है, पर 

(क) जादू-मन्तरों के उद्देश्य में अन्य लोगों को हानि पहुँचाने की भी बात रहती है । 
पर प्रार्थना में लोक-हित तथा भवत के कल्याण की ही बात रहती है । गीता में चार प्रेकार के 
भक्त बताये गये हैं । पर अनिष्टकारी दुष्टों को स्थान नहीं दिया गया हूँ । 

(ख) जादू-मन्त्रों में शब्द अवश्य प्रयुवत होते हैं, पर प्रायः शब्द अर्थहीन हुआ करते हैं। 

(ग) फिर जादू-मन्त्रों में शब्दों के क्रम और उनके उच्चारण पर वहुत बल दिया 
जाता है । यदि इन शब्दों के क्रम में हेर-फेर कंर दिया जाय या सही-सही उच्चारण'न किया 
जाय तो मन्त्रदाता को ही अनिष्ट होने की आशंका हो जाती है । 

२. कुछ मीसांसकों के अनुसार वास्तव में अतीत देवता हैं ही नहीं । वरुण-इन्द्र केवल 
मन्त्रो के नाम हैं या अवसर-मात्र हैं। ( मन्त्र ही विशेष हुँ) जिनका सही-सही उच्चारण, 
सही क्रम में करना चाहिये । अतः 

1. 'प्रा्थना' में अतीत महान्‌ की सत्ता को स्वीकारना अनिवार्य अंग है । शब्दों को 
रहना चाहिये, पर यें शब्द मूक हो सकते हैं, टूटे-फूटे हो सकते हैं या छितनी के रूप में 
सुसर्कृत एवं कृत्रिम भी हो सकते हैं । 

1]. जादु-मन्त्रों में अतीत देवी-देवताओं के अस्तित्व को स्वीकारा जाता है, पर मन्त्र 
शब्दों का क्रम और उच्चारण ही महत्त्वपूर्ण बताये जाते हैं। फिर प्रायः मन्त्र-शब्द अर्थहीन 
हुआ करते हैं । जादू का उद्देश्य भी बुरा हो सकता है । ie 

111. कुछ मीसांसकों के अनुसार देवी-देवताओं की सत्ता को नहीं स्वीकारा जा सकता 
है। वैदिक मन्रो का क्रम और विशेषकर उच्चारण अधिक महत्त्वपूर्ण माने जा सकते हैँ! इसकी 
तुलना में प्राथना का सन्दभं आन्तरिक परिवर्तन और पवित्रता है। इसलिये प्रार्थता' 
तुलना में केवळ मन्त्रोच्चारण को बाह्याचार कहा जायगा । 


२४४ 


१. श्रीरामकृष्ण भी इसी मर्थं रु सभी धर्मों को ठीक समझते हैं. क्योंकि उनंका अन्तिम उदर 
परम ईष्वर्‌ को शिसिरस्मा"होतिह lfaha Vidyalaya Collection. 
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जिन धर्मों में ईइबर का स्थान नहीं है वहाँ उपासना-प्रा्थना का भी स्थान नहीं है । 
सिद्धान्ततः बौद्धघमं निरीश्वरवादी है और इसलिये इसमें उपासना-प्रा्थना का भी अभाव है 
परन्तु कालक्रम में बोधिसत्त्वों को उपासना भी जारी हुई है और वहाँ प्रार्थना की भी सम्भावना 
देखी जाती हैं । परन्तु शुद्ध बौद्ध घम में बुद्ध भगवान्‌ की उपासना नहीं होती, पर मोक्षार्थी 
स्वयं बोधि को प्राप्त करते हैं। यही कारण है कि आधुनिक बौद्ध घम में सूत्रबद्ध: प्रार्थना 
इसलिए की जाती है कि आराघना के फलस्वरूप उपासकों में बुद्ध भगवान्‌ की भाँति उनमें भी 
बोधि जागृत हो जाय । प्रायः बौद्धों में पाथिव सुख-प्राप्ति के छिये प्राथना नह की जाती हुँ। 

जैन धर्म भी निरीश्वरवादी है । इसमें उपासना-प्राथंना का स्थान नहीं है। तो भी 
जैन तीर्थंकर भगवान्‌ महावीर की आराघना करते हूँ । क्यों ? स्वयं महावीर भगवान्‌ केवली 
हुँ । वे न किसी की बात सुनते हैं और न किसी का कल्याण ही कर सकते हैं। पर जिस 
प्रकार काँच का ग्लास लाल गुलाब के समीप रहने पर गुलाबी रंग से अभिरंजित हो जाता है, 
उसी प्रकार केवली महावीर भगवान्‌ की उपासना करने पर जैनियों का मन शुद्ध हो जाता 
भौर उनमें शुद्ध गुणों का प्रादुर्भाव होने लगता है। 

रामानुज का धमंदशंन शुद्ध एकेश्वरवादी है ओर गीता में भी एकान्तिक ईदवरवाद 
देखने में आता है । इन धर्मों में उपासना एवं प्रार्थना दोनों का स्थान है। शंकर के घमंद्शन में 
भक्ति का स्थान है, पर ईश्वर की उपासना के द्वारा चित्तशुद्धि होती, विवेक बिमल होते 
और ब्रह्मगति-प्राप्ति में अनुराग बढ़ता है । अतः ईइवरोपासना को ब्रह्मज्ञान की प्रासिं में 
सहायक समझा जाता है । पर क्या ब्रह्मज्ञान बिना ईझ्वरोपासना के सम्भव हो सकता है? 

शंकर ने स्त्रीकारा है कि ब्रह्मज्ञान की बोधि के लिये श्रवण-मनन-निदिष्यासन इत्यादि 
को ही विशेष स्थान दिया जा सकता है। ब्रह्मज्ञान किमी भी साधन अथवा कारण का 
अजित कार्य नहीं है । ब्रह्मगति शाश्वत, नित्य और सवंकालीन होती है। ब्रह्मज्ञान केवलं 
इसी स्थिति की पुनर्जागृति मात्र है। अतः, निदिध्यासन इत्यादि भी सहायक प्रक्रियायँ हूँ 
जिनके आधार पर मुमुक्षुओं में ब्रह्मस्थिति का चेत आ जाता है। पर निर्वाण तथा जैनी 


अपवगं को कैसे प्राप्त किया जाता है ? 
वास्तव में इन दोनों धर्मदशनों में योग, समाधि तथा ध्यान पर बल दिया गया है । 


अतः जहाँ अतीत महान्‌, निर्गुण ब्रह्म तथा वर्णानातीत-शान्त निर्वाण स्वीकारा जाता है, “वहाँ 

उपासना-प्राथना का स्वरूप घ्यान-समाघि में परिणत हो जाता है। समाधि-ध्यान में किसी 

व्यक्तित्वपुणं अतीत शक्ति को नहीं के खाग है बा ह जाता है कि मानव स्वयं 
आध्यात्मिक ग प्राप्त होता है 

i कर व मर इस्लाम धर्मों में भी उपासना-प्रार्थना को स्वीकार किया जाता है, 

क्योंकि इन धर्मों में व्यक्तित्वपूर्ण ईश्वर महान्‌ को स्वीकारा जाता है । इस्लाम में ps 

ईमानदार को पाँच बार नमाज पढ्ने का आदेश है । फिर ईद इत्यादि के अवसर पर सार्वजनिक 


एवं सामूहिक नमाज भी इमाम के द्वारा पढाई जाती है। 


भचार अं | 
ड सन्दर्भ मूल्य, आदशं एवं मानदण्ड हैं। पर आदर्श वास्तविकता के आगे» 


आगे रहता है अर्थात्‌ वास्तविकता" बो कराइ के तु र संघर्ष बना रहता है। उदा० 
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“मानव को सच बोलना चाहिये |” इस आदशंभूलक कथन से ध्वनित होता है कि मानव सदा 
सच नहीं बोलते हैं । अतः, सच के आदशं को पूरा करने में वास्तविकता के साथ संघषं करना 
पड़ता है। फिर नैतिक आदर्श की प्राप्ति कभी भी पूरी नहीं होती है। किसी भी युग में 
रहकर कोई भी व्यक्ति अपनी स्थिति और स्थान में निहित किसी निश्चित आर्श को 
ही प्रास करने में प्रयत्नशील रहता है । उदा०, वर्तमान युग मे समाज में रहकर 
किसी भी एक व्यक्ति के लिए अनेक जीवन के आदश हैँ अर्थात्‌ आदर्श विद्यार्थी होना, 
आदशं वकील, डाक्टर, वैज्ञानिक इत्यादि होना । प्रायः इस एक जीवन में शायद ही कोई 
` किसी एक आदर्श को प्राप्त कर लेता है। पर मान भी लिया जाय कि कोई अमुक व्यक्ति ने 
' आदर्श डाक्टर के मानदण्ड को प्राप्त कर लिया हो तो भी वह अपने युग के अन्य आदशोँ को 
नहीं प्राप्त कर लेता हैं, भर्थात्‌ आदर्श डाक्टर, आदर्श वकील, ' वैज्ञानिक, ध्मंप्रचारक इत्यादि 
नहीं हो सकता है । अतः, ब्रैडले के अनुसार कोई बिरले ही ऐसे व्यक्ति होते हैं, जो अपने 
आश्रम में अपने सभी कतंव्यों को ( ४8४०1 470 108 ५७६९५ ) निभा लेते हैं, पर ऐसा 
कर लेने पर भी उनके नैतिक जीवन में संघर्ष बना ही रह जाता है । वे एक आदशं को पूरा 


कर लेने पर भी अन्य आदर्शों को पुरा करने से बंचित रह जाते हैं। अतः किसी एक आदश को 
प्राप्त कर लेने पर भी प्रत्येक व्यवित को अन्य आदर्शों को न प्रास कर सकने के कारण उसमें 


अपूर्णता रह ही जाती है । है तो लगभग असम्भव बात ही, पर मान लिया जाय कि कोई 
एक ऐसा व्यक्ति हो, जो अपने युग के सभी आदशोँ को अपने जीवन में साकार कर लेता है 
तो भी उसका नैतिक अधूरापन विनष्ट नहीं होता है। भविष्य के अनेक युगों के अनेक 
आदशोँ की पुति किसी एक युगघर्मी के लिए सम्भव नहीं हो सकती है । अतः कोई एक अमुक 
व्यक्ति क्या है और क्या उसे होना चाहिये ( ¡8 ४10 ००४६ ), इन दोनों के बीच की खाइ 
कभी भी पाटी नहीं जा सकती । यही कारण है कि आचार के स्तर पर वास्तविकता और 
आदशं के बीच को खाइ सवंदा बनी रहती है। नैतिक अपूर्णता कभी भी पूर्ण नहीं हो पाती 
है। तब प्रश्न होता है कि किस प्रकार नैतिक पूर्णता की खोज का अन्त हो सकता हैँ? 
बिचारको का कहना है कि नैतिक पूर्णता की खोज घमं में ही प्राप्त हो जाती है ( 110 
search of moral perfection cueminates in religion ) । कैसे ? 
कोई भी व्यक्ति सभी देश, काल और युग के सभी आदर्शों को प्राप्त नहीं कर सकता 
है। पर ईश्वर को सभी मूल्यों का साकारीकरण कहा जाता है ( C0४९7४३६० ०£ भी 
४३५० ) । इसलिए यदि कोई भक्त ईश्वर के साथ सायुज्य स्थापित कर ईश्वर तुल्य हो 
जाय तो उसमें भी सभी मूल्य साकार हो जाते हैँ। उदाहरणाथं, रामानुज के अनुसार भक्त 
अपनी भक्ति के द्वारा ईश्वर का. अनुग्रह प्रात कर लेता है और उस अनुग्रह के आधार पर 
उठे मुक्ति मिल जाती है अर्थात्‌ उसे बैकुण्ठ्घाम में ईश्वर की स्तिकटता प्राप्त हो जाती है 
ओर अन्त में वह ईस्वर के इतने समीप आ जाता है कि सृष्टिकतृंत्व, संहार-पालन को छोड़कर 
अन्य समी गुणों और आदर्शों को प्राप्त कर लेता है। अतः केवल ईस्वरःप्राप्ति से ही नैतिक 
कवन की अपता दूर हो सकती है। | 
_छिर मालव प्रायः जानता है कि उसे क्या करना चाहिये, पर व्यक्ति तो भी कर्तव्यच्युत 
हो जाते हैं। ठब प्रस्ठ उठत है। कि भानव०किस अकार सी छांलच , प्रलोभनों से बचकर 
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छार्तों!के मूल श्त्ययों वका। तुलना तीसरी ददः जी 


अपने कर्तव्यों का पालन a ? राम-नाम एक सहारा । ईव्वर के अनुग्रह से ही कोई भी 
व्यक्ति अपने नैतिक कर्तव्यों का पालन कर सकता है । अतः, नैतिक आचरण को पूरा कर 
छैने के लिए ईश्वर के अनुग्रह की आवश्यकता हो जाती है । इसलिए 3016 10 ४०d 35 ६० 
great energiser of moral conduct. 

यदि धर्म आचार की अन्तिम स्थिति हो तो आचार भी घमो के उत्कर्ष-अपकषं का 
मानद'ड कहा जायगा । इसका कारण है कि ईस्वरवाद में ईश्वर में ही सभी नैतिक आदर्शों का 
साकारीकरण होता है। इसलिए ईश्वरवादी भी ईश्वर-भक्ति के फलस्वरूप अपने जीवन में 
नैतिक चा को उतारने का प्रयास करता है। इसलिए घम का उत्कर्षं इसी में है कि उसके 
द्वारा धामिकों के जीवन में नैतिकता का विकास हो। अतः आचार और घमं के बीच 
पारस्परिक निर्भरता का सम्बन्ध है । १ 

भारतीय परम्परा में जैन-बौद्ध तथा अद्वैतवाद में ईश्वर का स्थान विद्येष नहीं है । 
जुन-बौद्ध सैद्धान्तिक रीति से निरीश्वरवादी हैं। इन धमां में व्यक्ति की पूर्णता प्राप्ति ही 
जीवन का नि:श्रेयस्‌ माना गया है । परन्तु इन धर्मों में भी बिना नैतिक आदर्शो को प्राप्त 
किये हुए न तो अपवर्ग ( केवली स्थिति जैन घमं में ) और न निर्वाण ( बौद्ध घम में ) ही 
प्राप्त हो सकता है । अतः मोक्षप्राप्ति के लिए पञ्चमहान्नत ( जैन में ) तथा शील, समाधि और 
प्रज्ञा का त्रिरत्न बौद्धों में आवश्यक समझा जाता हैं। इस सन्दर्भ में अद्दैतवादियों का मत 
विशेषतया उल्लेखनीय हैं । * 

अह्दैत वेदान्तियों के अनुसार साघना-चतुष्टय तथा उपाय-श्रय ( श्रवण, मनन और 
निदिध्यासन ) के आधार पर ब्रह्मप्राप्ति अथवा ब्रह्मज्ञान मुमुक्षुओं में जागृत हो सकता है । 
इस साधना में ईदवर का साक्षात्‌ हाथ नहीं दिखाई पड़ता है । इसलिए इस ज्ञानमार्ग के 
अनुसार मुमुल्लु ब्रह्मगति को प्राप्त कर लेता है, पर साघना-चतुष्टय में कठिन नैतिक आदो को 
साकार करना पड़ता है । अतः ब्रह्मगति भी बिना आचार के सम्भव नहीं हो सकती है, पर 
जीवनमुक्ति हो जाने पर साधक उस अभेदमूलक रिथति को प्राप्त करता है, जहाँ चोर चोर 
नहीं दिखता, चाण्डाल चाण्डाल नहीं दिखता इत्यादि (बृहदा ४.३.२१-२२) । यह वह स्थिति 
होती है, जिसमें नैतिक भेद का अतिक्रमण एवं विलयन हो जाता है । ब्रह्मज्ञानी अच्छे-बुरे के 
भेद के ऊपर उठ जाता है ( 3९४००५ 8000 ३०4 ८शं| )। यहाँ आपत्ति की जाती हैं कि 
ब्रह्मज्ञानी को नैतिक बुराई करने की भी छूट मिल जाती है । परन्तु क्या यह आपत्ति सही है ? 
ु यह ठीक है कि निर्वाण-प्राप्त तथा जीवन्युक्त को बुरे-भले के दा परे और अतीत 
कहा जाता है, पर इस स्थिति में उसे नैतिक पतन की सम्भावना हो ही नहीं सकती है । 

१. सर्वप्रथम जब क्रोध, लोभ, मोह, राग-ेष तथा सभी वासनाओं एवं तृष्णा का 
लोप हो जाता है तो कुत्सित वासनाएँ भी अपने आप विनष्ट हो जाती हैं। इस स्थिति में नैतिक 
बुराई का अवसर ही नहीं रहता है । यदि सम्य व्यमित चोरी नहीं कर सकता तो जीवन्मुक्त 

जिसने जीवनभर आत्मविजय का ही प्रयास किया है, किस प्रकार बुरी क नहीं हे जिसने 
जीवन में स्थान दे सकता है? कुत्ता अपनी उल्टी खा सकता हैं, पर साधक जसने 
अपनी पूर्णता प्राप्त कर ली वह उम्र फूल के समान है, जिससे केवल सुगन्ध ही 


अर्थात्‌ जो केवल शभ कामही०करासकता हव IMaha Vidyalaya Collection. 
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२. फिर जीवनमुक्त के लिये संसार की वास्तविकता ही नष्ट हो र हैं। यह ससार 
ह य हैं जो जीवर ते मोह में नहीं बाँध सकता हूँ। 

जली हुईं रस्सी के समान हो जाता है जो जीवन्मुक्त को अपने 
वास्तव में जीवन्मक्त में कर्मसंन्यास की स्थिति आ जाती है । वह केवल अपनी देह को घारण 
रखने के लिये ही वासनाविहीन कार्यं संपन्न करता है । ऐसे कमंसंन्यासी में बुराई करने की 


आसक्ति ही कहाँ रहती है ? छु 4 
न बुरे-भले से ऊपर उठने की स्थिति मोक्ष को हैं | जहा व्यावहारिक जगत्‌ की सत्ता 


नहीं रहती, वहाँ नैतिक आचरण की संभावना ही नहीं रहती है । पारमार्थिक ब्रह्मगति शुद्ध 
सच्चिदानन्द की है, जहाँ शांत स्थिति ही रहती हुँ । 
न केवल ब्रह्मज्ञानी के विषय में यह बात सत्य है, पर रामानुज के अनुसार पराभक्ति 
की स्थिति में भी भक्त नहीं, वरन्‌ ईइवर हो उसमें क्रियाशील होता है । वया ईश्वर अशुभ 
` एवं अनैतिक कार्य कर सकता है ? के है 
अतः, किसी भी स्थिति में जीवन-मुक्तों से बुराइयों की आशंका नहीं हो सकती है । 
दो प्रकार की नैतिकता : नैतिकता भी दो प्रकार की पाई जाती है । पारसी, यहूदी 
प्रभृति पैगम्बरी धर्मों में नैतिकता का संदर्भ समाज-सेवा, समाज-सुधार तथा समाजमूलक शुभ 
ब्यवहारों का है । इसका उग्ररुप इस' युग में मदर तेरेसा की समाज-सेवा में देखा जाता हैँ । 
इसके बिपरित भारतीय परंवरा में आत्मबिकास को ही नैतिकता का चरम लक्ष्य समझा जाता 
है । इसमें संदेह नहीं कि भारत में ऐसे अनेक ऋषि-मुनि हुए हैं जिन्होंने आत्मपुर्णता-प्राप्ति 
की है। इसका उल्लेख यूनानी प्रतिवेदनों में भी पाया जाता है? । परन्तु समाज-मूलक नैतिकता 
में पूर्णता प्राप्त कर लेता आसान नहीं है । यह बात ब्रैडलै के ४2४01 410 118 4०६1९ के 
प्रकरण से स्पष्ट हो जाती-है तो भी आधुनिक युग में समाज-मूलक नैतिकता पर ही बल दिया 
जाता है और समाज में रहकर अपने-अपने स्थान में निःस्वार्थ भाव से कत्तंव्य-निष्ठा पर बले 
दिया जाता है । यही कारण है कि भारतीय दाशंनिक अब इसी प्रकार को नैतिकता पर बल 
दे रहे हैं । विवेकानंद ने 'जीव शिव” को स्वीकार कर लोक-सेवा को बहुत बड़ा स्थान दिया हैं। 
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अध्याय- ११ 


धर्म को व्यापकता ओर धर्मे सहिष्णुता 


धमं की व्यापकता 


प्रारम्भ काल से ही देखा जाता है कि मानव बिना न किसी न किसी घमं के नहीं 
रह सकता है। आदिम घमं से लेकर आधुनिक ईस्वरवाद तथा मानत्रतावाद तक यही बात ` 
देखने में आती है । वेदों के अनुसार एक हो सत्‌ है जिसे लोग विभिन्न रूप देते हैं : 
एकं सद्रिप्राः बहुघा वदन्ति । 
इसी प्रकार गीता ९ : २३, २५ के अनुसार एक ही ईश्वर वास्तव में अन्ये देवताओं 
के रूप में पुजा जाता है । प्रश्‍न हो सकता है कि मान लिया जाय कि अगी तक धम सभी 
जातियों में सर्वव्यापक देखा गया है। पर इसकी क्या गारन्टी है कि भविष्य में भी धमं 
मानव में सर्वञ्यापक रहेगा ? : 
ऐसा माना जाता है कि घम मानव का स्वभाव-गुण ( religion a Priori ) है । जिस 
प्रकार बिना ऑक्सीजन के मानव जीवित नहीं रह सकता और साँस लेना उसकी स्वाभाविक 
प्रक्रिया है, उसी प्रकार पूजा-पाठ, प्राथना-समाघि इत्यादि मानव की स्वाभाविक प्रक्रियायें 
. हैं। भारतीय घर्म-परम्परा के अनुसार मानव का सांसारिक जीवन उसके अज्ञान के कारण 
'पर उसका अपना स्वाभाविक स्वरूप एकदम शुद्ध है । अतः, उसका अपना शुद्ध सात्त्विक 
स्वरूप उसे उत्प्रेरित करता रहता है कि वह अपने स्वाभाविक शुद्ध सत्‌ को प्रास करे। 
धर्माचरण वह विधि है जिसके आघार पर मानव अपने ` स्वाभाविक शुद्ध स्वरूप को प्राप्त 
` करता है। इसलिए सभी सांसारिक मानव का धर्म स्वभाव-गुण है जिसके द्वारा वे अपने परम. 
` सत्‌ को प्राप्त करते हैं। है टि 
इसी प्रकार पाश्‍चात्य देश के सुविख्यात घमंदाशंनिक पॉल तीलिख हुए हँ । इनके 
अनुसार, मानव एक प्रकार के ईश्वर की पूजा छोड़कर अन्य प्रकार की पूजा कर सकते हैं, 
पर बिना पूजा के मानव रह हो नहीं सकता है । का स्वभाव-गुण है।. बाइबिल के 
`  ईद्वरवादो भी प्रायः स्वीकारंते हैं कि धर्म मानव न pm 
अनुसार ईइवर ने अपने विषय -में bd जाति को अनभिज्ञ नहीं रखा है ( प्रेरितों की पत्री 
१४:१७ ) । फिर सन्त पॉल ने लिखा है : न 
` या ईश्वर यहूदियों का ही है?, नया वह अन्य "जातियों का नहीं ? हाँ, वह अन्य 


फव्ियों का भी है रोमियो ३:९४ | | 
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ईक्वर ने मानव की सृष्टि कर उसमें ऐसी प्रेरणा डाळ 
(गलातियों की पुस्तक ४.६) । 


२५० 


फिर सन्त पॉल ने बताया है कि 
दी है कि मानव ईश्वर को अपना “पिता' कहकर सम्बोधित करे 
इसी प्रकार सन्त अगस्टिन ने लिखा है : 

हि ईश्वर ! तूने हम सबको अपने लिये रचा है, सु और जब तक हमारा मन 
तुझे नहीं प्राप्त कर लेता हैं तब तक वह तेरे लिये बेचन रहता हूं । 

अतः ईदवर ने मानव के अन्दर ऐसी प्रेरणा डाल दी है कि वह ईश्वर को खोजे और 
अन्त में उसे प्राप्त करे । यही कारण है कि मानव के अन्दर धर्म की आग जलती रहती हैं । 

सामान्य रूप से कहा जा सकता है कि यह मनोदैज्ञानिक सत्यता हैं कि मानव मे पूर्ण 
हो जाने'की महती उत्रेरणा पायी जाती हैं। जब यह प्रेरणा सचेत हो जाती है तो मानव 
“आदश पुरुष? की छवि देखने लगता है । आदर्श पुरुष और ईश्वर दोनों एक ही हैं आदश 
पर्ष बनना और ईश्वर की भावना से ओतप्रोत होकर उसकी पूजा करना, दाना एक हा 
बात है। मानव ईश्वर की पूजा इसलिये करता है ताकि वह अपने को अपने आदर्श रूप 
में डाल दे। ब्राह्मण की खोज इसलिये की जाती हैं कि ब्रह्म को जानने वाला स्वयं ब्रह्म हो 
जाता है। बौद्ध बुद्ध भगवान्‌ की पूजा नहीं करता, पर अपने में ही निहित दीप जलाकर 
स्वयं बुद्ध हो जाता है । रामानुज के अनुसार भी, अन्त में भक्त ईव र-सायुज्य और समीपता 
प्राप्त कर लगभग ईश्वर का रूप भौर गुण प्राप्त कर लेता है। फिर ईसा ने भी कहा, मैं 

और ईश्वर एक ही हूँ' । 

| इसलिये कहा जा सकता हैं कि मानव के अन्दर पूणंता-प्रा्ि की प्रेरणा पार्या जाती हैं 
और यही कारण है कि मानव अपने को पूर्ण बनाने के लिये धमं की शरण लेता है । मानवता 
वाद भी इस सत्यता का उल्लङ्घन नहीं करता है । मानवतावाद के अनुसार आदर्शं समाज न 
ही रहकर मानव अपने को पूणं बना सकता है। साम्यवाद का आादशं है कि साम्यवाद के 
अन्तिम चरण में मानव सभी भेद-भाव से मुक्त होकर अपनी योग्यता के अनुसार कार्यरत रहेगा 
और अपनी आवश्यकता-अनुसार वस्तुओं का भोग करेगा । अतः, मानव बिना धमं के शान्ति 
नहीं प्राप्त कर सकता हुँ, क्योंकि घम मानव का स्वभाव-गुण है । यही कारण है कि मानव 
इतिहास में घमं सर्वव्यापक पाया जाता है। टायनडी ने विश्‍व के इतिहास का आद्यन्त 
अध्ययन किया था भौर इसके फलस्वरूप वे इसी निष्कर्ष पर आये कि घमं मानव-जीत्रन का 
केन्द्र रहा है और रहेगा । 


विश्व-धमं अथवा धर्मो की एकता 


धमंचेतना के अन्तर्गत स्पष्ट हो जाता है कि धमंचेतना. स्वजातिक है. और इसका वि 
भी अन्य सभी प्रकार की चेतनाओं से भिन्न, इतर एवं विलक्षण है । यदि मानव अपने क 
शुद्ध घमंचेतना और इसके अपने विषय ( अर्थात्‌ ) प्रम अतीत में ही सीमित रखे 'तो विभिन्न 
धर्मों के रहने की गृँजाइश नहीं हो सकती है । पर परम अतीत की प्राप्ति की बात न 
मानव परम सत्‌ के विभिन्न चित्रण अथवा उसके प्रतीक की ही पूजा करते हैं । चूंकि 
अतीत के विभिन्न चित्रणएरहते।हैंव्मत्तः धर्म कमि” विभिश्न' हो? जाते हैं । इसलिये प्रश्न होता 
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है कि सभी घमो का अति सामान्य विपय कया हैं ० ट 
ये चित्रण भी क्यों विभिन्न रहते हँ । ज वया है और फिर उसका चित्रण कों होता है और 
द सभी धर्मो का सामान्य प्रिषय परम अतीत है जिसके सन्दर्भ में इतना ही कहा जा 

सकता है कि वह है, पर नहीं कहा जा सकता है, कि उसका कया 
स्वभाव है इत्यादि । वाइबिल में स्पष्ट लिखा है कि ई. र ३ गुण है, उसका क्या 
Wasnt) ईश्वर ने मूसा से कहा, 
में जो हूँ सो हूं 
अर्थात्‌ मेरा अस्तित्व निश्चित है, पर मैं क्या हं, यह वर्णनातीत है। बाइबिली इस 
श्रकथन पर ही टामस अवदाइनस का. साम्यानुमान तथा पॉल तीलिख का प्रतीक-मिद्धान्त 
आधारित है । इन धर्मविचारको के अनुसार ईश्वर का , शब्दश: तिसी प्रकार का वर्णन नहीं 
किया जा सकता है । इसी प्रकार विख्यात दार्शनिक बिट्गिन्रटटाइन का कहना है कि इंद्वर 
रहस्यमय महान्‌ हैं और उसके सन्दर्भ में भाषा मूक हो जाती है । 
भारतीय परम्परा के अनुसार भी ब्रह्मण परम सत्‌ हैं और सभी सांसारिक वस्तुयें इमी 
गरम सत्‌ पर आधृत हुँ । पर स्वयं ब्रह्मण के विषय में कुछ नहीं कहा जा सकता है । शंकर 
ने ब्रह्मण को अनिवचंनीय, वर्णनातीत, नित्य, श्ाइदत्‌ कहा है । ब्रह्मण का साक्षात्कार ब्रह्मविद्‌ 
को ही हो सकता हुं, पर उसे किसी भी भाषा के हारा साक्षात्‌ रीति से व्यक्त हंहीं किया जा 
सकता है । जिस प्रकार गूंगा गुड़ का आस्वादन करता है, पर उसकी जीभ उस मधुर स्वाद 
का वर्णन नहीं कर पाती, ठीक उसी प्रकार ब्रह्मण का ब्रह्मज्ञानी को अनुभव हो सकता है । 
हाँ ब्रह्मज्ञानी उसका साक्षात्‌ उल्लेख नहीं कर सकता है । टीक हुँ कि वेदाग्त-दर्शन इसी ब्रह्म 
के सन्दर्भ में है । पर अद्वैत वेदान्त ब्रह्म का साक्षात्‌ वर्णन नहीं करता है। इसका मुख्य 
“उद्देश्य यही है कि जहत वेदान्त तथा महावाबयों के आधार पर रह्मानुभूति सच्चे 
जिज्ञासुऔं एवं मुमुक्षुओं में जगायी जाय। अतः भन्तिम रूप में - अद्वैत वेदान्त भी मिथ्या अधवा 
ब्रह्म के विषय में तुच्छ ज्ञान हँ । . 

इसी प्रकार का सिद्धान्त बौद्ध घमं में भी है । नागसेन ने राजा मिलिन्द को बताया 
कि निर्वाण के सन्दर्भ में भाषा मूक हो जाती है ( निर्वाणं शान्तं ) । पर मिळिन्द के द्वारा बहुत 
आग्रह करने पर भदंत नागसेन ने उपमाओं की मदद लेकर बताया कि निर्वाण आकाय के 
समान विशाल, समुद्र के समान गहरा, मधु के समान मीठा इत्यादि हूँ । दूसरे शब्दों में, 
परम अतीत, अर्थात्‌ निर्वाण का शाब्दशः अथवा साक्षात्‌ वर्णन नहीं किया जा सकता हैं। 
से अधिक परम अतीत के सन्दर्भ में भाषा उपमामय हो सकती हैँ । यही कारण हैं कि 
देगिन्स्टाइन ने कहा है कि घमभापा में परम रहस्यमय महात्‌ प्रदर्शित होता है, पर किसी भी 

भापा में इसको साक्षात्‌ चर्चा नहीं की जा सकती है । ह ¢ 
इसी परम अतीत के आधार पर विहवधमं मंभव हो सकता हैं । पर अभी भी इस 
ररम अतीत, जिसे ब्रह्माण निर्वाण इत्यादि की संज्ञा दी गयी हैं Ss irs 
बताया गया हैँ कि इसके आधार पर घर्मो की एकता संभव हो ह यदि PM 
' ध्यान दिया जाय तो ब्रह्म-साधना के आधार पर धर्मों की एकता संभव ह। पर हम यह 
जानना चाहिये कि क्यों धर्मों को अनेकता अथवा विविधता पायी जाती हैं, जिसके कारण 


को एकता एवं घर्म-समन्वियि समियों महीः हवः पत हु 0/911909 Collection. 
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धर्मों की अनेकता एवं सापेक्षता 
शंकर के अनुसार, जीव और ब्रह्म दोनों एक हैं ( जीवो ब्रह्म॑व ) । इसलिये ब्रह्मप्रामि 
कोई अजित अवस्था नहीं है और न कोई कार्य” जिसका कोई कारण हो। यह जीव का नित्य 
शाइवत्‌ स्वरूप है .जिसंसे अज्ञानवश जोव अनभिज्ञ रहता हँ । अतः, ब्रह्मज्ञान इसी नित्य 
अवस्था के प्रति बोधि प्राप्त करने को कहा जा सकता है । उदा०, गले में हार पड़ा होता हैं 
और औरत उस हार को सब जगह खोजकर हार जाती हैँ। तब जब वह अपना हाथ अपने ` 
गले पर फेरती है, तब उसे बोध होता है- भरे ! हार तो गले मं ही पड़ा हैँ इसी प्रकार 
ब्रह्मज्ञान-खोजियों को एकाएक उसी प्रकार का होता है जिस प्रकार स्वप्न टूटने पर वास्त- 
बिकता की चेतना चली आही है । ब्रह्मज्ञान सभी प्रकार के सांसारिक तथ्यज्ञान से परे औरं 
अतीत होता है । इसी प्रकार के ब्रह्मज्ञान की पुनरत्राप्ति के ही द्वारा सभी धर्मों का समन्वय होता 
है । इस प्रकार के ब्रह्मज्ञान को स्पष्ट करने के लिये शंकर ने तीन प्रकार के उग्र उदाहरणों को 
-हमारे सामने प्रस्तुत किया हे। 
ब्रह्मज्ञान में सभी भेद-भाव समाप्त हो जाते हैँ । उदा०, जब बहुत दूर से कोई गाड़ी 
दिखती है तो पता नहीं. चलता कि कोई गाड़ी है या नहीं, कोई चलती वस्तु है या नहीं | 
क्रेवल ऐसा. आभासित होता है कि संभवतः कुछ वस्तु है। इसे निविकल्पक प्रत्यक्ष की संज्ञा 
दी गई है जिसमें इतना ही ज्ञातस्पश होता है कि कुछ है, पर यह नहीं कि क्या कुछ है। 
यहाँ किसी भी विशिष्ट वस्तु अथवा विभिन्न वस्तु का ज्ञान नहीं होता । यह चेतना सवंथा 
अभेदमूलक होती है । ब्रह्मज्ञान भी अभेदमूलक होता है। इसी बात को पृष्ट करने के लिये 
शंकर ने बृहदारण्यकोपनिषद्‌ ४.३.२२ की टीका भी की है जिसमें सुषुप्तावस्था का उल्लेख 
“किया गया है । १ 
सुषुपति स्वप्नरहित निद्रा की अवस्था बताई गयी है। इस सुषुसि अवस्था में पिता 
पिता के रूप में नहीं दिखता, माता माता के रूप में नहीं दिखती, लोक अलोक हो जाते, देव 
देवश्य हो जाते, चोर चोर नहीं रह पाता इत्यादि । अतः सुषुप्ति में सभी भेदों का विलयन 
हो जाता है, केवल निवंस्तुक चेतना रह जाती है। . : - 
इसी अभेदमूलक ज्ञान को दर्शाने के लिये शंकर ने तुरीय अवस्था का भी उल्लेख 
किया है । यह तुरीय दशा योगियों को प्राप्त होती है जिस अवस्था में शुद्ध चेतना 
रहती है; पर इसमें किसी भी वस्तु का ज्ञान नहीं होता है ( बृहदा. ५.१४. ३,४,६५७ मैत्री 
६ १९, ७.११.७; माण्डुक्य ७ ) । | 
अतः, अभेदमूलक ब्रह्मज्ञान प्राप्त कर लेने पर ही सभी प्रकार के धर्मभेद विनष्ट हो 
जाते हैं। पर इस अभेदमूलक ब्रह्मज्ञान को एकाएक नहीं प्राप्त किया जा सकता है । इते 
प्राप्त करने के लिये देवी-देवता-ईक्वर इत्याद की धार्मिक सीढ़ियों को पार करना पड़ता है। 
अतः, आराध्य सत्ताओं की सापेक्षता ओर अनेकता का भी उल्लेख करना चाहिये । _ 
हमलोगों ने पहले ही कहा है कि सभी धर्मों में आधारभूत सत्ता ब्रहम हीं है, ० 
अज्ञानवश इस अनिवंचनीय, वर्णनातीत निर्गुण, निविकार सत्ता की पूजा लोग उसे 
रूप से चित्रित कर किया करतें है१/८्चूकिक्यक्तिव्सस्कारि0कें”'आघार पर विभिन्न होते ह 
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इसलिये अतीत महान्‌ को वे विभिन्न रूप से चित्रित करते हैं । इस संदर्भ में गीता के अनुसार 
जिस प्रकार का व्यक्ति होता है, उसी प्रकार की उसकी आराध्य सत्ता होती हैं। तामस व्यक्ति 
भूत-प्रेत की, राजस व्यक्ति, यकष-राक्षस की तथा सात्त्विक व्यक्ति ईश्वर की पूजा करते हैं 
( गीता १७.४ ) । फिर भक्तजन भी चार प्रकार के होते हैं, अर्थात्‌ अर्थार्थी ( सांसारिक सुख 
चाहने वाले, ) आत्तं ( दुःखी और सताये हुए लोग ) जिज्ञासु ( भगवान्‌ के असली स्वरूप 
के खोजी ) और ज्ञान-पिपासु ( गीता ७.१६ )। फिर जो भक्त जिस भाव से निष्ठा के साथ 
जिस प्रकार के देवता की पूजा करते हैं, उन्हें उनकी निष्ठा के अनुसार उस देवता के अनुरूप 
फल भी मिऊता हैं । 


इसलिये व्यक्ति संसार, प्राकृतिक गुण तथा मानसिक बनावट के अनुसार अवश्य ही 
भेदभाव के साथ विभिन्‍न होगें । मानव-विभिन्नता के अनुसार विभिन्‍न आराध्य सत्तायें होंगी 
और प्रत्येक विभिन्न धर्मावलम्बी को उसकी निष्ठा के अनुसार फळ भी मिलेगा। इसी वात 
को गौड़पाद और शंकर ने बतलाया है कि प्रणत्रोपासना में चार प्रकार की आराध्य सत्ताओं 
का सोपानक्रम छिपा हुआ है, अर्थात्‌ ओष्म्‌ में 'अ' से विश्व, “उ' से तैजस, 'म' से प्राज्ञ अं, 
अमात्र (हलन्त) से ब्रह्म घ्वनित होता है जिसमें सभी प्रकार के देवी-देवताओं का विलयन हो 
जाता है । विश्व की उपासना में वाह्य वस्तुओं के भोग की कामना रहती है । तैजस में यह 
वासना अन्तरस्थ मात्र हो जाती है । प्राज्ञ आराधना में ज्ञान की अर्चना रहती है । पर अन्तिम 
कड़ी अमात्र में सभी देवी-देवताओं का विलयन हो जाता है | 


इसलिये 'अमात्र' की आराधना धीरे-धीरे क्रमशः तैजस से होकर सात्त्विक रूप सेः 
'इस्वरोपासना के बाद ही सम्भव होती है। पर ईक्वरोपासना के स्तर पर भी भेदभाव बना 
रहता है और जब तक भेदभाव बना रहेगा तब तक धर्मों के बीच में कठह, संघर्ष और तनाव 
बना रहेगा । कोई कहेगा कि ईइवर शिव भगवान्‌ हूँ कोई कहेगा विष्णु हैं और कोई कहेगा 
` कि ईश्वर ईसा ही हैं । इसलिये धर्म की पराकाष्ठा वहीं पायी जायगी जहाँ किसी प्रकार का 
अन्तर न हो । यह केवल ब्रह्मप्राप्ति में ही सम्भव हो सकता है । ब्रह्मप्राप्ति में न कोई मुसलमान 
रहता और न ईसाई, न हिन्दू और न कोई सिख । सब भेद समाप्त हो जाते हूँ । |; त्तो 
ब्रह्मप्राप्ति को धर्मों का विलयन कहा जाय या उनकी पुर्णता ? 


यहाँ घ॒र्म-विश्येषों का विलयन अवश्य होता है, पर अन्तिम सीढ़ी तो पूर्व की सीढ़ियों के 
ही आधार पुर सम्भव होती. है । इसलिये ब्रह्म-प्राप्ति वह है जिसमें धर्मों की पूर्णता पायी जाती 
है। फिर भूल नहीं जाना चाहिये कि ईश्वरःपूजा का चरम उदुदेश्य स्वगंप्राप्ति होता है । 
पर शंकर के अनुसार स्वगंग्राप्ति अन्तिम उद्देश्य नहीं हो सकता है क्योंकि रवर्गानन्द भी 
अस्थायी होता हैं और जब तक पुण्य रहता हैं तभी तक स्वर्गानन्द भोगा जा सकता है। 
पुण्य के क्षय के साथ मानव को पुनः सांसारिक चक्र में पड़ें रहना पड़ता हैं। अतः शकर 
के मतानुसार मोक्ष-प्राप्ति ही मानव का अन्तिम लक्ष्य रहना चाहिये और यह केवळ अभेद- 
मूलक ब्रह्म ज्ञान के द्वारा सम्भव हो सकता हैं। अतः, नेदु, महाता A क 
. क्षय नहीं, वरन्‌ उनकी पूर्णता प्राप्त होती हैं। यह अभेदमूलक ब्रह्मज्ञान प्रत्येक ईद्वरवाद के 
लिये अमूल्य सिद्धान्त ही सकती हे १17० Maha Vidyalaya Collection. 
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ईसाई अभेदमूलक ब्रह्मज्ञान के सिद्धान्त को स्वीकार कर क्षेत्रीय, भाषायी, रंगभेद तथा 
अन्य प्रकार के भेद से ऊपर उठक्रर उस अवस्था को प्राप्त करेगा जिसे ईश्वरीय प्रेम की अन्तिम 
सीढ़ी कहा जाता है । ईश्वरीय प्रेम में भेद-भाव दूर हो जाते हैं । मसीह ने कहा, 
अपने शत्रुओं से भी प्रेम करो । तुम्हारा प्रेम ईश्वर के प्रेम के समान होना 
चाहिये । ईश्वर धर्मात्मा और अधर्मात्मा, दोनों को एकरूप से सूर्य-प्रकाश 
और वर्षा का दान देता है ( मत्ती ५.४४-४६ ) । 


तब बया रोमन कॅथलिक और प्रोटेस्टेंट लड़ सकते हैं ? इसी प्रकार क्या शीयामुन्नी 
का भेद रह सकता है ? वया शैव और वैष्णव का भेद रह सकता है ?. कया अभेदमूलक ब्रह्म- 
ज्ञान के आधार पर जाति भेद को प्रश्रय दिया जा सकता है ? स्वयं ब्रह्म में न किसी प्रकार 
का अन्तर है और न जातिभेद । 

यदि प्रत्यक ईश्वरवादी अपने ही घमं में सभी भेदभाव को मिटा लें तो उसे फिर अन्य 
ईद्त्ररवादियों के साथ भी किसी प्रकार का भेदभाव नहीं रहेगा । हिन्दू, मुसलमान, ईसाई 
और सिख, सभी अन्त में अनन्त निर्वाण की शान्ति प्राप्त करेंगे। जिस प्रकार सभी नदियाँ 
समुद्र में मिलकर अपनी-अपनी अन्तिम दशा की प्राप्त करती हैं, उसी प्रकार ब्रह्मज्ञान प्राप्त कर 
ईइवरवादी अपने परम लक्ष्य को प्राप्त करेंगे। हाँ, ब्रह्मप्राप्ति न तो सभी के लिये सम्भव है 
और न ऐसा हो सकता है, पर यह ऐसा सिद्धान्त है जिसे अपनाकर प्रत्येक ईदवरवादी अपने 
ही विशिष्ट धम में बहुत लाभ प्राप्त कर सकता हूँ । ईसाई, वैष्णव इत्यादि को यदि अभेदमूलक 
ईश्वरीय प्रेम मिल जाय तो मदर तेरेसा के समान वह कोढ़ी तथा सभी प्रकार के विकार से 
पीडित व्यक्तियों की सेवा वह एक रूप से करने लगेगा । 


धर्म-सहिष्णुता 
चूँकि मानवों की सभ्यता, परम्परा, सम्यता-संस्कृति एक-समान नहीं पायी जाती है, 
इसलिये गीता के अनुसार विभिन्न प्रकार के व्यक्ति अवश्य होंगे और उनकी मानसिक प्रवृत्ति 
'के अनुसार देवता और तदनुरूप धमं भी विभिन्न प्रकार के होंगे। इसलिये घर्मो की अनेकता 
और सापेक्षता तथ्य है। पर याद रखना चाहिये कि फ्रायड ने बताया है. कि प्रेम, घृणा, 
बनाना-विगाइना, संगठन-विघटन एक ही सत्ता के दो अवियोज्य पक्ष हैं। यदि एक धम के 
द्वारा उसके भनुयायियों में बन्धुत्व होता है तो इसी घमं के हारा अन्य धर्मो के अनुयायियों के 
प्रति हिसा और विरोधभाव का रहना भी स्वाभाविक है। यही कारण है कि ईश्वरीय प्रेम 
पर आधुत ईसाई घमं में भी अन्य घमों के प्रति विरोध देखा जाता हैं। अतः, धर्म के नाम 
क ही अधिक हिंसा भी हुई है जितना इसके द्वारा सौहादं को अपनाया गया है। 
"चूँकि धर्म मानव का स्वभावगुण है, इसलिये धमं के बिना मानव रह नहीं सकता है ॥ 
कि ! ता हैं । अतः, 
घर्मे में निहित स्परद्धी तथा अन्य धर्मों के प्रति विरोध-भाव को कम किया जा सकता हैं । कम 
से कम चिन्तन के स्तर पर भेदभाव को दूर करने का प्रयास किया जा सकता हुँ 1 
सर्वप्रथम, हम छोगों ने देखा है कि केवल अतीत महान्‌, ब्रह्मण, रहस्यमय, महात्‌ एक 


परम सत्ता है जो जाग मा सभी मो की, र्‌ ५ 
-0. बा ahy 1 हि लगाग्र॒स्भूक। सत्ता है । यह अगाचर है । 
सायद ही कोई ईश्वरवादी होगा जो ईश्वर को इच्दियप्राह्म स्वीकारता होगा । ईसाई घमं और 


२५४ 
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घमं की व्यापकता और घमं सहिष्णुता २५५ 


इस्लाम में भी ईश्वर को अगोचर ही कहा गया है । इसरिये जो कुछ भी ईश्वर के सन्दर्भ में 
कहा जाय वह अक्षरशः सत्य नहीं हो सकता है । परम अतीत तथा ईश्वर की भी हम छवि 
ही रचने हैं । अन्तर यही है कि कोई छवि स्थूल है और कोई छवि सूक्ष्म है । पर दार्शनिक- 
्रत्ययों के द्वारा ईश्वर का स्वरूप भो मात्र चित्रण है। अतः सभी ईश्वरवादी विशिष्ट 
घमं अन्त में प्रतीकात्मक ही हैं। तत्र क्या किसी प्रतीक को सत्य या असत्य कहा जा 
सकता है? क्या सत्य, न्याय, स्वतन्त्रता इत्यादि की छवि या प्रतिमा को सत्य-असत्य कहा 
जा सकता है ? 


सत्यता-असत्यता का प्रश्न केवल उन प्रकथनों के सन्दर्भ में किया जा सकता है जिनका 
सम्वन्ध इन्द्रियग्राह्म तथ्यों के साथ रहता है । पर छवि के सन्दर्भ में कहा जा सकता है कि 
अमुक छवि सुन्दर, हृदयस्पर्शी, मुदमंगलकारो है इत्यादि । अतः घमं न सत्य'है अर न 
असत्य । व्यष्टिपरक दृष्टि के अनुसार घमं शान्तिदायक होते, व्यक्ति को नैतिक तथा 
पूर्ण बनाने में सहायक होते या इसके विपक्ष में व्यक्ति को व्याकुल करते, संकी, कठोर 
तथा अनुदार बनाते हूँ । 


फिर अभेदमूलक ब्रह्मज्ञान के सिद्धान्त को स्वीकार कर वे घमं जिनमें अन्य घमों के 
प्रति सहिष्णुता, व्यापकता तथा विचार की आधुनिकता अधिक हो वह अन्य संकीणं एवं अनुदार 
धर्मों की अपेक्षा अधिक स्वीकार्य होगा । 


अपितु, अभेदमूलक ब्रह्मज्ञान का सिद्धान्त परिपूर्णता का सिद्धान्त है । इसलिये किसी 
घमं को इस अभेदमूलक सिद्धान्त के आधार पर मूल्यांकन करने के लिये देखना चाहिये कि 
अमुक धमं में बहु सुखाय बहु हिताय की बात है या नहीं । उदा०, भारत में जनबाढ़ है । इसे. 
रोकना आवश्यक है । जिस धमं में परिवार नियोजन की गुंजाइश हो सकती हूँ, उसे उस 
धर्म की अपेक्षा अधिक मान्य समझा जायगा, जिसमें परिवार-नियोजन का स्थान नहीं है । 
सर्वे सन्तु सुखिनः सर्वे सन्तु निरामयाः । यह केवल अभेदमूलक ब्रह्मज्ञान के आघार पर 
ही सम्भव है | | 

लाला भगवानदास तथा सर्वपल्ली राधाकृष्णन्‌ सर्वंधमंसमन्वय के सन्दर्भ में महान्‌ 
विचारक समझे जायेंगे । दोनों ने सर्वधमंतत्त्व पर बल दिया है । इस पुस्तक में भी बताया 
गया है कि निर्गुण ब्रह्म, रहस्यमय महान्‌ तथा परम अतीत इत्यादि एक ऐसा सामान्य सत्‌ 
है जो सभी घमां में सामान्य रूप से पाया जाता है । पर अभेदमूर॑क ब्रह्मज्ञान के सिद्धान्त को 
एकघमतत्त्वमूलक सिद्धान्त से भिन्न समझना चाहिये । 

सर्वप्रथम, किसी भी घर्मतत्व की उपासना नहीं हो सकती है । उपासना केवल परम 
अतीत के चित्रण अथवा प्रतीक की ही हो सकती है । द्वितीय, ब्रह्मज्ञान क्रमशः ईस्वरोपासना के 
द्वारा हो सकता है । पर इस ईश्वरोपासना की क्रमशः अवस्थामं को मभेदमूलक सिद्धान्त के 
आधार पर सोपनक्रमिक रूप से प्राप्त करना चाहिये । अतः, व्यावहारिक जीवन में सापेक्ष 


और विशिष्ट घमां को८(ोझ गी जा, एकता हुँ । रि पर धर्मों की विशिष्टता के आधार में 
सवंव्यापक अभेदमूलक ब्रह्मज्ञान को ध्यान म र र दन अतः) घर्मो को विशिष्टता के 
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२५६ तुलनात्मक धर्म-दर्शन 


साथ सर्वव्यापक अभेदमूलक ब्रह्मज्ञान को भी रहना चाहिये। पर क्या निर्गुण ब्रह्मप्राप्त 
साक्षात्‌ रीति ने नहीं हो सकती है ? 

शंकर ने श्रवण, मनन और निदिध्यासन का मागंत्रय अवश्य बताया है पर आप 
स्वयं सगुणोपासक थे । अतः, निश्चित रूप से यही कहा जा सकता है कि निर्गुण की 
प्राप्ति सगुणोपासना के माध्यम से हीं करनी चाहिये । प्रत्येक सगुणोपासक को परम अतीत 
पर ही आधृत रहना चाहिये। 

उपरोक्त बातों को ध्यान में रखकर घमंसमन्वय के विषय में विचार प्रस्तुत किया 
जा सकता है | 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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अध्याय-१२ 


सर्वधर्मसमन्वय 
धमंसमन्वय की समस्या 


'समन्वय' का अभिप्राय एकता है, अर्थात्‌ सभी धर्मों के बीच एकता स्थापित करना । 
यह एकता सभी धर्मों में समाहार या समुच्चय से नहीं उत्पन्न हो सकती है; इस एकता को . 
तकंसंगत होना चाहिये । अतः, इस प्रसंग में “समन्वय' शब्द का अथं "तर्कसंगत एकता' लगाना 
चाहिये । तकंसंगत एकता स्थापित करने का काम धमंदर्शन ( philosophy of religion ) 
अथवा धर्मों के तुलनात्मक अध्ययन का माना जाता है । घमंदर्शन को धर्मविद्या ( theology ) 
और घमं ( 7९1४0 ) से भिन्न मानना चाहिए । 

घर्मविशेषों में ईश्वर, देवता तथा आस्थावस्तु के प्रति आत्मापंण पाया जातां है और 
इसी आत्मापंण से पूजा, आराधना, जप-तप तथा अन्य क्रियाकलाप उत्पन्न होते हें । बहुधा 
भक्तों का विश्वास परिस्पष्ट प्रत्ययों द्वारा पूर्णतया स्पष्ट नहीं किया जा सकता है, लेकिन उनकी 
आस्था दृढ़ रहती हे और इसी दृढ़ अन्तविश्वास के द्वारा उनके जीवन की सभी क्रियाएं 
संचालित होती हैं । घमं का सम्बन्ध व्यावहारिक जीवन से होता है और इसके अन्तगंत 
विस्वास, शास्त्रक्रियाएँ, उपासना इत्यादि वास्तविक घटनाएँ गिनी जाती हैं. जिनका वस्तुनिष्ठ 
अध्ययन किया जा सकता है । घमं में आस्था, आत्मसमपंण तथा भाव की प्रबलता एवं 


विशेषता पायी जाती है । धमं की तुलना में घर्मविद्या में बौद्धिक प्रयास का आधिक्य पाया . : 


जाता है । घमंशास्त्री अपने धमं के अन्तगंत विस्वास, उपासना, देवकथा तथा शास्त्रक्रियाविषियों 
के सम्बोघों अथवा अवघारणाओं को स्पष्ट करना चाहता है । इन अवघारणाओं को स्पष्ट 
करने के लिए धर्मशास्त्री को अपने समय के चलित दाशंनिक सम्बोध काम में लाने पढ़ते हैं । 
उदहरणाथं, प्रारम्भ में ईसाई धर्मशास्त्रियों ने प्लेटोवाद तथा अरस्तूवाद की मदद ली थी | 
बाद में इन्होंने हेगेलवाद की सहायता ली. और समसामयिक युग.में ये अस्तित्ववाद की मदद 
छे रहे हैं । अतः घमं की अपेक्षा घमंविद्या को बौद्धिक प्रयास कहा जायगा। इसका काम है 
` घमविश्येष का स्पष्टीकरण, इसके प्रति आपत्तियों अथवा. कठिनाइयों का निराकरण तथा 
सामयिक विचारघाराओं के अनुसार इसे तकंसंगत तथा बुद्धिगम्य बनाना ii यद्यपि घम की 
तुलना में घमविद्या को अधिक बौद्धिक कहा जायगा तो भी धर्मविद्या को दर्शन के समकक्ष 
व्यापक नहीं कहा जायगा । धर्मविद्या का सम्बन्ध धर्मविशेष ह रहता हैँ। इसलिए जितने 
मुख्य घमं होंगे उतनी धर्मविद्याएँ भी होंगी । इसलिए धर्मविद्याएँ हिन्दु, ईसाई, जैन, बौळध 
इत्यादि कही जाती हैं। फिर्‌ किसी एक ही घमं की विभिन्न शाखाओं के अनुरूपं विभिन्न 
वर्मविद्याएँ मी हो सकती गत, हि तथा बोचा है और इसी 
प्रकार बौद्धधर्म के संम्प्रदायों के अनुसार विभिन्‍न बौडनभीनदए मौनी जायेगी । 


०-१७ 
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7९[४० ) घर्मविद्या की अपेक्षा अधिक बौद्धिक तथा 
व्यापक माना जायगा । धमं-दर्शन में विभिन्नता अवश्य पायी जाती हुँ; परन्तु यह विभिन्नता 
विषय की संकीणंता से नहीं, वरन्‌ दर्शन के स्वरूप से ही सिद्ध होती है । लेकिन घर्मेवद्या की 
विभिन्नता घर्मविशेषों की विविघता पर आधूत होती है। धमंविद्या की विभिन्नता का दूसरा 
कारण है भाव का आधिक्य । चूँकि भाव चञ्चल तथा सापेक्ष होते हैं, इसलिए भावप्रधान 
होने के कारण घर्मविशोषों में तथा धर्मविद्या में भी तदनुरूप विभिन्नता पायी जाती हँ । प्रत्येक 
घर्मशास्त्री अपनी धर्मविद्या के प्रति आचरण, प्रीति, आस्था तथा उपापंण के साथ करता है । 
अतः, वह अपनी घर्मविद्या के प्रति पूर्ण भावनिरपेक्षता नहीं बरत पाता है । यद्यपि धमंशास्त्री 
अपने धर्मविशेष को बौद्धिक अवघारणाओं के द्वारा व्यापक बनाना चाहता है तो भी वह अन्य 
घर्मविशेषों की विशेषता पर ध्यान नहीं देता और यही कारण है कि घर्मशास्त्रियों के बीच 
मतभेद बना रहता है और उनके बीच पारस्परिक सम्भाषण अथवा विचारों का पूरा आदान- 
प्रदान नहीं हों पाता । अब धर्म-दर्शन का उद्देश्य है कि धर्मों तथा धर्मशास्त्रियों के बीच 
भलीमाँति सम्भाषण किया जाय | इस उद्देश्यपूति के लिए दो मुख्य बातें कही जा सकती हैं । 
सर्वप्रथम घर्मदाशनिक को एक ऐसा सम्बोधमूलक ( ८००००६७६] ) ढाँचा बनाना पड़ता है, 

` जिसमें अधिक-से-अधिक धर्मविद्याओं को तर्कसंगत रीति से समन्त्रित किया जा सके । यह 
कार्य सम्पूर्णतया बौद्धिक माना जायगा, किन्तु इस सम्बोधपरक ढाँचे को बनाने में सहानुभूति, 
सहिष्णुता, उदारता तथा सुसंस्कृत कल्पना की आवश्यकता है । घर्म-दर्शन की रचना में इस 
दूसरी शर्त की अवहेलना नहीं की जा सकती । इसका कारण है कि बिना सहानुभूति के 
हमें कवि-हृदय नहीं प्राप्त हो सकता और कवि-ह॒ृदय प्राप्त किये: बिना हम विभिन्न देशों के 
प्रत्ययो के ममं को नहीं भाँप सकते हैं । सहानुभूति तथा अनुशासित कल्पना को आधार बनाये 
बिना कोरी बुद्धि की मदद से धमं-दशंन का काम पूरा नहीं हो सकेगा । समाजशास्त्र: 
मानवशास्त्र तथा मनोविज्ञान हमें बताता है कि कोरी बुद्धि के -द्वारा प्रकृतिवाद, भौतिकवाद, 
मानवतावाद तथा धर्मनिरपेक्षतावाद इत्यादि ही सम्भव हो,सकते हैं और इन वादों में धर्मों का 
विलयन होता है, न कि इनका समन्वय । इसलिए घमंसमन्वय के प्रसंग में हम बौद्धिक 
अवघारणाओं के साथ सहानुभूति तथा अनुशासित कल्पना की भी मदद लेंगे । 

यह ठीक है कि धर्म का शास्वत उद्देश्य मानव की अपने मानसिक वृत्तियों तथा मानवः 
मानव के बीच मेल स्थापित करना रहा है, किन्तु घर्म भावपरक होने के कारण किसी भी 
युग में मानव-मानव के बीच शान्ति और मेल को सम्पूर्णतया स्थापित ' करने में समर्थ नहीं 
हो पाया है । चूँकि धमं की यह माँग है कि भक्त में अपने घर्मविशेष के प्रति आस्था और 
आत्मसमपंण हो, इसलिए वह, अन्य किसी भी धमं के प्रति उतनी आस्था नहीं दिखा सकता 
है। यही कारण है कि धर्मानुयायियों के बीच आपसी दंगे होते आये हैं। चूंकि मुतकाल 
में विचारको ने आस्था तथा आत्मसमर्पण को घर्म EN दआ 

नहीं पाये कि धमं के नाम पर झगड़े क्‍यों होते गा नहीं माता था, इसलिए मे 

है । अब हमे घमं के स्वरूप का ज्ञान होने हैं जबकि कोई भी घर्म बैर करना नहीं सिखा 
द सकती और जब किसी एक्‌ देवता I हैं कि बिना आस्था के घमंपरा हक Fs 

a रि तरा कनत आस्पा हो यम 

for यूकि घमं का स्वरूप ही है कि कि 


घर्म-यशन ( philosophy of 
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विशेष के प्रति आस्था हो और अपेक्षया अन्य सभी धमो के प्रति इस 
स्तर पर नहीं चाहने पर भी विभिन्न धर्मों के अनुयायियों के बीच बा लक 
प्रारम्भकाळ से ही धर्मविचारक धमंसमन्वय की बात करते आगे हँ । प्रारम्भ में घमंसमन्त्रय 
को भात्र के स्तर पर नहीं बल्कि विचारकों ने बौद्धिक स्तर पर ही स्थापित करने का प्रयास 
किया हैं घर्म के नाम पर" झगड़ों के रहते हुए भी विचारकों का संवाद भी उल्लेखनीय 
समझा जाना चाहिए । इस दिशा में भारतीय देन महत्त्वपूर्ण मानी ज़ाती हैं। आयो के 
अतिरिक्त अनार्यो क्रा भी विक्रसित धर्म था । अतः, वैदिक जिचारक घर्मो के मतभेद से पुणंतया 
अवगत थे और उनके धर्मममन्वयसम्बन्धी मत आज तक भारतीयों के बीच समादृत होते आयें 
हैँ । वेदों से लेकर महात्मा गांधी तथा राधाकृष्णन्‌ के समय तक भारतीय धमंसमन्वय के 
सम्बन्ध में किये गये धर्मविचार इस प्रसंग में प्रमुख माने जाते हैं। इनका उल्लेख बाद में 
किया जायगा । लेकिन ईसाई घमं और इस्लाम में भी विश्‍वधमं की ओर संकेत किया गया है। 


नये नियम' में लिखा है कि ईश्वर शब्द है और शब्द वह ज्योति है जो प्रत्येक मानव 
को प्रकाश देता है ( यो० १:९ ) और फिर ईश्वर नें अपने सम्बन्ध में किसी भी जाति को 
बिना साक्षी ( गवाह ) के नहीं रखा है ( प्रेरतों की पत्रो १४: १७ )। अन्त में सन्त 
पॉल ने लिखा है-- 
क्या ईश्वर. यहुदियों का ही है ? क्या वह अन्यदेशियों का नहीं ? हाँ, वह 
अन्यदेशियों का भी है ।' --रोमियों ३ : २९ 
फिर ईसाई परम्परा के अनुसार प्लेटो और अरस्तू-जो ईसा के बहुत पूर्व हुए थे-- 
ईसाई कहलायेंगे, क्योंकि इनकी विचारधारा से ईसाई मत को दार्शनिक आघार प्राप्तं हुआ 
है । सन्त अगस्टिन का भी यही मत है कि ईश्वर समस्त मानवजाति का प्रभु और आराष्य 
देवता है। इस प्रसंग में निकोलस की उक्ति ( सन्‌ १४५३ ) उल्लेखनीय है-- 
“विभिन्न घर्मो में ईश्वर विभिन्न मार्गों के द्वारा खोजा जाता है और विभिन्न 
नाम से पुकारा जाता है और उसने ( ईश्वर ने ) विभिन्न जातियों और युगों 
में विभिन्न ईशदूर्तो और धमंगुरुओं को भेजा है।'' 
प्रकारे कुरान में भी लिखा हैं-- ऽव 
जु 'घमंगुरु प्रत्येक जाति में भेजे जाते हैँ ताकि वे उनकी ही भाषा में उन्हें सिखायें 
जिससे अर्थ के सम्बन्ध में कोई संशय नहीं रह पाये। ” र के 
परन्तु घर्मो की एकता के सम्बन्ध में भावोद्गार से काम नहीं चल सकता है । हमें 
तक॑सङ्गत रीति से घर्मेसमन्वय स्थापित करना होगा। इस सन्दर म कम-से-कम पाँच मत 
प्रकट किये गये हैं जिनके निम्नलिखित रूप दिये जा सकते हैं-- 
१. केवल क ही धर्म सत्य है और अन्य सभी घमं असत्य । 
How can christian and non-christian religions 
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१. Friedrich’ Heiler, 52, 1953-1954, 7- 109 फिर 


co-operate, Hibbert Journal, Vol, 
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२. यद्यपि सभी घमं असत्य नहीं है छेकिन उनमें केवल आंशिक ही सत्यता है, और 
इनकी तुलना में एक ही पूणं अथवा पूर्णतया सत्य घमं है । 

३. केवल एक ही घमंतत्त्व है जो सभी घमो के मूल में है और घर्मो की विभिन्नता 
स्थानीय अथवा देशीय आकस्मिक गुणों के कारण होती है । दूसरे शब्दों में, मूल घमं-भाषा 
एक ही है. और इसकी तुलना में अन्य सभी धमं इसी की विभिन्न उपभाषाएँ या बोलियाँ हैं । 

४. सभी घमं सापेक्ष है और इनकी अनेकता तथा सापेक्षता निरपेक्षतया सत्य है । 
“धर्मों की एकता” का अभिप्राय है, इनके बीच सहयोग तथा सहभागिता के आधार पर 
पारस्परिक समन्वय अंथवा आदान-प्रदान की सम्भावना । 

५. घमाँ की सापेक्षता और अनेकता से स्पष्ट होता है कि कोई भी घमं सत्य नहीं है। 
इसलिए परम्परागत धर्मौ के विलयन से ही ऐसे धर्मों का उदय हो सकता है जो विश्वघमं 
का रूप घारण कर सकते हैं । धर्मनिरपेक्षता ( 56001411811 ), प्रकृतिवाद, भौतिकवाद, 
'विज्ञानवाद, मानवतावाद इत्यादि ऐसे. विश्वघमँ बताये जाते हैं जिनके द्वारा एक घमं की 
स्थापना की जा सकती है । 

यहाँ हम पाँचवें विकल्प की चर्चा नहीं करेंगे, क्योंकि इसमें घमंसमन्वय नहीं, बल्कि 
घमंविलयन की बात की गयी है । इस विकल्प का विषय वस्तुतः “धर्मों का भविष्य” है, न कि 
“वर्मसमन्वय' । अतः, हम प्रथम चार मतों का क्रमशः उल्लेख करेंगे । 


एकाधिपत्यसिद्धान्त 
` केबल एक धर्म के अतिरिक्त अन्य सभी घमं असत्य हैं । 

कुछ विचारक अपने घमं के एकमात्र सत्य होने का एकाधिकारी दावा करते हैं। 
एकाधिकारियो का दावा शायद दो बातों पर आधुत माना जा सकता है । प्रथम, फरे के 
अनुसार, हर मानव की एक सामान्य प्रकृति है और वह एक सामान्य जगत्‌ में रहता है । 
इसलिये इस सामान्यता के अनुसार एक ही सामान्य धमं भी होना चाहिए । फिर एकवादी 
( monist ), एकणिलावादी ( monolithic ) तथा एकाधिकारवादी ( monopolist ) 
सोचते हैं कि एक ही निरपेक्ष विषय है जिसे विभिन्न धरम अपने-अपने ढंग से पूजते हैं । सभी 
घमाँ में एक ही निरपेक्ष सत्ता निहित है--इसे मानना कठिन है। पर, इसकी चर्चा बाद में 
'की जायगी । किन्तु, क्या हम कह सकते हैं कि एक ही सामान्य मानवस्व्रूप ( ९०727107 
human nature ) है जो सभी व्यक्तियों में एकरूप पाया जाता है? 

भारतीय दशँन के अनुसार व्यक्तियों के कमंसंस्कार विभिन्न हुआ करते हैं और इसलिए 
बे भी एक-दूसरे से विभिन्न हुआ करते हैं। इस निष्कर्ष की पुष्टि मनोविज्ञान द्वारा होती है ! 
युग के अनुसार, व्यक्ति एक-दूसरे से भिन्न होते हैं क्योंकि उनके विभिन्न वग होते हैं, 
क्रियात्मकता और मानसिक रचना भी विभिन्न होतो है। इसलिए, व्यक्तियों की वास्तविक 
विभिन्नता को देखते हुए, किसी एक सामान्य मानवस्वरूप को अयथार्थ अमूर्त प्रत्यय 
( 2७5६३०६०० ) कहा जायगा । फिर यदि व्यक्ति विभिन्न हों तो उनकी दुनिया भी मनी- 


त TEtPammtKenyeMtaha Vidyalaya Collection. 
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धमं की बात नहीं सोची जा सकती है। इनके आधार पर किसी एक ही सामान्य 

१२, क्या हम कह सकते हैं कि सभी धर्मों का अन्तिम विषय एक निरपेक्ष सत्ता है ?' 
यह सोचना लोगों की गलती है किं घामिक अनुभूति तटस्थ हुआ करती है। विज्ञान का ज्ञान 
भावविहीन, वैज्ञानिक के व्यक्तित्व से अछूता, पूर्णतया तटस्थ और वतिवैयक्तिक कहा जा 
सकता हं । धर्म आस्था, आत्मबन्धन अथवा आत्मसमपंण के बिना सम्भव नहीं होता । - इसलिये 
जैसा भक्त होगा, वैसा ही उसका भगवान्‌ और जैसा भगवान्‌ होगा वैसा हो उसका भक्त | 
“किसी भी भगवान्‌ को अपनाने में भक्त का पूर्ण व्यक्तित्व अभिव्यज्जित हो जाता है । इसलिए 
व्यक्तित्व की विभिन्नता के अनुसार भगवान्‌ अथवा देवता भी विभिन्न होंगे। अतः, 
किसी भी अतिवैयक्तिक निरपेक्ष सत्ता की बात घमं के सन्दर्भ में सही नहीं मानी जायगी । 
चूँकि कोई भी एक निरपेक्ष आराध्य सत्ता नहीं हो सकती, इसलिए उसे सभी घमाँ में निहित 
एकमात्र ईश्वर भी नहीं स्वीकार किया जा सकता । इसलिए किसी एक ही घमं को एकमात्र 
सत्यघमं मानना अनुचित होगा । - 

किसी एक ही धमं को एकमात्र सत्य मानना कोरो कल्पनां कहा जायगा । वास्तविकता 
यही है कि धमं अनेक और विभिन्न हैं तो क्या एक को छोड़कर . सभी धर्मों को असत्य 
माना जाय ? असत्य धर्म वह है जिसमें शैतान, पिशाच, राक्षस तथा दुष्टात्माओं को पूजा 
की जाय । तो क्या एक को छोड़कर अन्य घमो को शैतान की पूजा कहा जा सकता है ? नहीं । 
इसका कारण है कि अनेक ऐसे धमं हैं, जिनमें साघु-सन्त उत्पन्न हुए हैं और साधु-सन्तों के 
धर्मों को शैतानी पूजा की संज्ञा देना निन्दनीय कहा जायगा । इसलिए एक को छोड़कर अन्य 
सभी धर्मों को असत्य मानना अनुचित कहा जायगा । 

अन्त में पूछा जाय कि यदि सभी घमं खुद को एकमात्र सत्य मानें तो ईसाई, “बौद्ध, 
जैन इत्यादि के बीच कौन और कैसे निबटारा करेगा ? सभी धर्म स्वयं को एकमात्र सत्य 
कहलाने के लिए आपस में इतना झगड़ने छगँगे कि आपस के कलह से धर्म के स्थान पर 
अघमं का बोलबाला हो जायगा। अतः अपने को एकमात्र र मानने व 
एकाचिपत्य सिद्धान्त ( =०2००॥४४० ६०००) ) को हम सही नहीं कह सकते हैँ, 
परु एकशिलात्मक सिद्धान्त ( monolithic theory ) है, जिसकी 

रन्तु इससे मिलता-जुलता 

हम व्याख्या करेंगे । | । 
हस सि: -समी धर्म असत्य नहीं हैं, लेकिन वे केवल आंशिक 

इस सिद्धान्त के अनुसार अन्य त्‌ दे आंशिक 
में एक पूर्ण धमं है जिसमें सभी घर्मो की आँ 
और सापेक्ष हैं। सभी धर्मों की तुलना : समर्थक हैं । परन्तु यहाँ केवल फरे, हॉकिंग 
सत्यता सम्पूर्ण हो जाती है । br 
तथा भगवद्गीता के मतों का र्‌ 2 

फरे एक सुविख्यात पाश्चात्य धर्मविचारक हैं और इनके मत को भावुकता की संज्ञा 


सामान्यता के साथ गौण परन्तु 
नहीं दी जा सकती हु 6८ इतके" कै छह १2 oni Collection. प 
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विभिन्नता भी पायी जायी जाती हँ 1१ इसलिए इनके मत के अनुसार, एक ही सामान्य ईश्वर - 
है जिसकी पूजा सभी घमो में विभिन्न रूप से की. जाती है। परन्तु इस कथन के साथ इनको 
निम्नलिखित उक्ति भी है-- 

मैं सोचता हूँ कि मानव इतिहास में सर्वोच्च अर्थपूर्णता का अवतरण याशु 

खीष्ट के जीवन, शिक्षा, मृत्यु तथा पुनरुत्थान में पाया जाता हैँ । ईश्वर का 

प्रेम--जिसे योशु ने अपने जीवन में साकार किया और जिसकी उसने शिक्षा 

दी- सर्वोच्च है । मुझे ऐसी कोई चीज नहीं प्रतीत होती है, जो उस सर्वागपूण 

निरपेक्ष तथा अनन्त प्रेम से बढ़कर हो जिसको ओर यीशु के जीदन और 

शिक्षा ने निश्चायक खूप से सकेत किया है ।* 

इसलिए फरे ईसा के जीवन को सभी घर्मो का मानदण्ड मानते हैं और इनके अनुसार 
ईसाई धर्मे- जो प्रेममय ईश्वर के प्रति विज्वास पर आधृत है--एकमात्र सर्वव्यापक धर्म 
हुं! किन्तु फरे का निष्कर्ष आश्रयंजनक प्रतीत होता हुँ; क्योंकि इनके अनुसार जत्रकि 
हिन्दूधमं, बोदमत और अन्य धमं भी मानव के लिए व्यापक विकल्प हूँ तो ईसाई घर्म को 
एकमात्र उत्यघर्म कहने में असंगति माळूम पड़ती हे । 
फरे के उमान हॉकिव भी बहुत प्रसिद्ध घमंविचारक हुए हैं । इनके विचार को गम्भीर 

ही नहीं, उदार सो माना जाता है । पर इसके बावजुद आप ईसाई घम को मानव जाति के 
लिए विस्वव्यापक घ मानते हैं ईसाई घमं को सर्वव्यापक” मानने में इन्हें एक कठिनाई 
दिखाई दो । सदव्यापक घमं वही हो सकता है, जो विशिष्टता से सीमित न हों लेकिन ईसाई 
घर्म ऐतिहासिक ईसा को जोवनी तथा शिक्षा के बिना सम्भव नहीं हो सकता हूँ तो क्या 
किसी घमंविशञेष को हर देश, काल तथा जाति के लिए व्यापक कहा जा सकता हैं ? हॉकिंग 
इसर आपत्ति में विशेष बल नहीं पाते हैं । इनके अनुसार ऐसे व्यापक घर्म को--जिसमें किसी 
ईश्वर, देवता, इतिहास, परम्परा इत्यादि का उल्लेख न हो- अमूर्त और अवास्तविक माना 
जायया । इसलिए घमं को सवंव्यापक मानने के लिए सम्पूर्णतया विशिष्टताहीन नहीं होना 
चाहिये; केवल उसमें ऐसी अन्तघ्वंनि रहनी चाहिये, जो घमं के अमर सन्देश को साकार कर 
सके । सवंव्यापक घर्म का अमर सन्देश है कि ईश्वर पूणं प्रेम. है, जिसकी सर्जनात्मक क्रियाएँ 
दुःखवहन द्वारा कार्यान्वित होतो हैं । इस दुःख और त्याग के द्वारा प्रंमलीला की चरितार्थता 
समुचित रीति से होनी चाहिये । अब हॉकिंग के अनुसार इस प्रकार की सज॑नात्मक प्रेमलीला 
ईसा की जीवनी, शिक्षा और क्रूश-मृत्यु के द्वारा चरिताथं होतो है । हॉकिंग स्वीकार करते हैं 
कि ईसा के जोवन में ईश्वरीय प्रेम को भावना को निरन्तर परिष्कृत करने का प्रयास करते 
रहना चाहिये, ताकि अमर सन्देश कहुपित, संकोणं तथा सीमित न हो जाय । इसे ऐतिहासिक 
खोज जीवन की परिवर्तनशील परिस्थितियों तथा धर्मों के व्यापक आदेशों के अनुरूप बताते 
रहना गहिये । इसलिए, हॉकिय के अनुसार, ईसाई घमं स्ेव्यापक समझा जा सकता हैं! ` 

क्या सामान्य रूप से ईसाई घमं सवंव्यापक हैं? मेरा उत्तर है कि यह स 

व्यापकता के रास्ते पर है, पाइचात्य आधुनिक परीक्षणों पर खरा उतरकर यह . 


१. वही, fe २९ ४६३१८.) Kanye-Mi,vig9ai® Collectio, वही, पु० ३३२ । 
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इसका अधिकारी ठहरा है और आशा की जाती है कि यह आने वाली 
सभ्यता की घामिक समस्याओं को सुलझाने में नेतृत्व करेगा ।१ 
हॉकिंग आधुनिकता ( 0९९7; रो कट 
वैज्ञानिक शोधों और खोजों का त आ सह) तक को 
बे गहराई तीज जय सामना करना पड़ा है, इसके कारण इसके प्रत्यपो में स्पष्टता 
हराई भी आयी हैं। गौण रूप से ये कहना चाहते हैं कि शायद अन्य धर्म विज्ञान, 
सामाजिक एवं राजनीतिक विकास के सामने ठहर नहीं पायेंगे । । 
अन्त में .हॉकिग ईसाई घर्म के साथ हिन्दू धमं का भी योग कर देते हैं । हिन्दू कमं- 
सिद्धान्त के अनुसार, देवता भी अपने कर्मों से बंधे रहते हैं । जो जैसा करता हैं वैसा ही 
पाता हैं। यह नियम शाश्वत तथा व्यापक है । हॉकिंग का कहना है कि यदि ईसाई धर्म के 
साथ कमंसिद्धान्त को जोड़ दिया जाय तो इन दोनों के सम्मिश्रण से भविष्य में व्यापक घर्म 
को स्थापना होगी । पर प्रश्न उठता है कि ईसाई धमं को गगा और हिन्दू घ्म की यमुना के 
सम्मिश्रण का क्या स्वरूप होगा ? ु ४ 
यदि गंगा और यमुना एक साथ प्रवाहित हों तो मिली धारा बाद में चकर 
गंगा कहलायेगी या यमुना ? या दोनों में से कोई नहीं ? या दोनों ? या यह 
उस प्रतीक से व्यक्त किया जायगा जिसमें दोनों का अभिप्राय मुक्त रीति से 
आबद्ध हुँ; जिस प्रतीक में ऐसी ऐतिहासिक जीवनी और कृति--जिसकी न तो 
पुनरावृत्ति हो सकती है और न जिसका एवजी हो सकता है--मानव की 
शाइवत आवश्यकता की भावी पूर्ति करेगी ?* 
इसलिए, हॉकिंग के अनुसार, कमंसिद्धान्त से परिशुद्ध होकर ईसाई धमं ही भविष्य में 
मानव का सवव्यापक घर्म होगा । 
इसी प्रकार हाईलर ने औटो के मत की दुहाई देते हुए कहा है कि ईसाई धमं ही 
सवंव्यापक धमं होने का अधिकारी हो सकता है-- 
यह ( ईसाई घमं ) इस अथं में श्रेष्ट नहीं है जिस रूप में सत्य-असत्य़ को 
अपेक्षा ( श्रेष्ठ है, लेकिन जैसे प्लेटो अरस्तू से ( श्रेष्ठ ) है; दास की तुलना में 
स्वामी के रूप में नहीं, बल्कि जैसा बडा भाई अन्य भाइयों की तुलना में 
होता है ।3 
यह ठीक हे कि भारतीय घमंदशंन प्रायः एकत्ववादी है । परन्तु शायद घमंसमत्वय के 
दृष्टिकोण से गीता को सर्वप्रथम स्थान दिया जा सकता है । अब गीता का धर्मंदर्शन समन्वया- 
त्मक होने के कारण सरल नहीं माना जायगा और अनेक टीकाओं की आवश्यकता रहने से “ 
स्पष्ट हो जाता हैं कि किसी एक मत को मान्यता नहीं प्राप्त हो सकती है। गीता में ईस्वरवाद, 
रहस्यवाद, एकत्वत्राद इत्यादि अनेक धाराओं का सन्तुलन देखने में आता हैं। इन अनेक 
धाराओं में गीता में एकशिलावाद की भी झलक मिलती हूँ । 
१. W. E. Hocking, Christianity and the faith of the coming civilization, 
Hibbert Journal, Vol. 54, 1 955-1956, P. 346. 


, Friedrich Heiler, Ibid 9. 113. 
3. वही, पः ३४९ । CC-0.Panini Kanya न Vidyalaya Collection. 
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येऽप्यन्यदेवतामक्ता यजन्ते श्रद्धयान्विताः । 
. तेऽपि मामेव कौन्तेय यजन्त्यविधिपू्वंकम्‌ ॥--९ : २३ ॥ 
अर्थात्‌, हे अर्जुन ! जो भक्त श्रद्धा से दूसरे देवताओं की पूजा करते हैं, वे भी मुझे ही 
अविधिपूवंक । 
3) स देवव्रता. देवान्पितुन्यान्ति पितुव्रताः । 
भतानि यान्ति भतेज्या यान्ति मद्याजिनोऽपि माम्‌ ॥--९ : २५॥ 
अर्थात्‌, देवताओं को पूजनेवाले देवताओं को प्राप्त होते हैँ, पितरों को पूजनेवाले 
पितरों को प्राप्त होते हैं, भूतों को पजनेवाले भूतों को प्राप्त होते और मेरे पूजनेवाले मुझे ही 
प्रात होते हैं । 
इसी प्रकार ४: ११, ६ : ३०-३१, ७ : २०-२३ से सिद्ध होता है कि अन्य सभी 
देवता निम्नतर श्रेणी के हैँ और श्रीकृष्ण भगवान्‌ ही पुर्ण हैं । इसलिए क्यों नहीं केवळ एक 
पुणं ईश्वर की पूजा की जाय ? 5 
सर्वंधर्मान्परित्यज्य मामेकं शरणं ब्रज ॥--१८ : ६६ ॥ 
परन्तु सामान्य रूप से भारतीय धमंदर्शन को सर्वेश्वरवादी, एकत्ववादी, रहस्यवादी 
कहा जायगा, न कि एकशिलावादी । 
एकशिलावादी सिद्धान्त के प्रति भी वही आपत्ति उठायी जा सकती है जो एकाधिपत्य- 
वादी सिद्धान्त के विरोध में उठायी गयी है। यदि सब धमं अपने को श्रेष्ठ मानने लगें तो इनके 
बीच कौन निबटारा करेगा ? इसलिये अब हम एकधर्मतत्त्वसिद्धान्त की व्याख्या करेंगे । 


एकघमंतत्त्वतिद्धान्त ( Essentialist Theory ) 

अभी तक हमलोग घमंविशेषों की ही-चर्चा कर रहे थे । परन्तु एकघमंतत्वसिद्धान्त के 
अनुसार केवल एक तत्त्व है जो सभी घर्मविशोषों में सामान्य रूप से:पाया जाता है । इसलिए, 
इस मत के अनुसार, एक सामान्य धर्मतत्त्व है जिसकी तुलना में अन्य सभी घमंबिशेष स्थानीय 
आकस्मिंकताएँ हैं । यह मत वेद, उपनिषद्‌ तथा अद्वैतवेदान्त में पाया जाता.है भौर इसे 
विशेषतया राधाकृष्णन्‌ ने लोकप्रिय बना दिया है । भगवानदास राधाकृष्णन्‌ के समान दार्शनिक 
नहीं हैं, लेकिन इनके मत को भी घमंतात्तििक ही पुकारा जायगा । चूँकि भगवानदास .का मत 
सरल हे, इसलिए इसकी व्याख्या पहले की जायगी । 

भगवानदास. के अनुसार, किसी भी धर्मविशेष को अनिवार्य नहीं माना जा सकता! . 
घर्मो की इस परिहायंता से दो निष्कर्ष स्थापित किये जा सकते हैं, अर्थात्‌ 

(क) सभी धर्मों को असत्य मानकर सबों का निराकरण । 

(ख) सभी धर्मों को आंशिक रूप से सत्य मानकर उन्हें स्वीकार करना । 

भगवानदास दोनों निष्कर्षों को अव्यावहारिक समझते हैं ।१ इसलिए, इनके अनुसा . 
धर्मों के आकस्मिक गुणों को हटाकर उनके सार या तत्त्व को ही खोज निकालना चाहिए ! ` 
उसी तत्त्व को मूलतत्त्व समना चाहिए जो अधिकतम घमाँ में पाया जाय या जो समी धमा मं 


१, Bhagwandas, The Essential Unity of All Religions, p. ४९ 
२, वही, पु० ४९-। 
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स्पष्ट रूप से विद्यमान हो।१ 
Ces हू क (912 कि बाइबिल 
भगवानदास के उद्धरणों क ह ps eT भौर एक ही घमं पर जोर देते हैं । 
वेद, सांख्य, योग, शव तथा वैष्णव इत्यादि अने हैं जिन्हे 
रुचि के अनुसार विभिन्न रीति से अपनाते eS न 
दुसरे को उत्तम समझता है । तो भी इन सब मार्गों का तू ही एक लक्ष्यस्थान 
हैं! कुछ मागं सीधे और सरल हैं और कुछ टेढ़े और कठिन । लेकिन ये सब 
_ अनेक नदियों के समान हैं जो एक ही समुद्र में गिरती हैं ।* 
हना Me पन के अनेक उद्धरणों के आधार पर भगवानदास ने यह निष्कर्ष स्थापित 
सत्य सर्वव्यापक होता है और इस पर किसी जाति या गुरु का एकाघिपत्य 
नहीं माना जा सकता है; जो अतात्त्विक है वह देश, काल तथा स्थितिविशेषों 
से उतन्न होता है। सामान्य मूलसत्यताओं को ईस्वर ने विभिन्न घम॑पस्तकों 
में, विभिन्न भाषाओं में, विभिन्‍न जातियों में उत्पन्न व्यक्तियों के द्वारा 
प्रकाशित किया है ।3 
भगवानदास का उद्देश्य बहुत ऊँचा था । वे चाहते थे कि सभी घर्मो के बीच शान्ति 
एवं समन्वय स्थापित किया जाय । इस दिशा में उनका प्रयास रलाघ्य माना जायगा। परन्तु - 
दाशंनिक कसौटी पर भगवानदास का प्रयास छिछला और अघुरा कहा जायगा । केवल यही 
कहना पर्याप्त नहीं है कि सभी धर्मों में अन्त्निहित एक ही सत्य अथवा ईस्वर हैं। ईसाई 
मत का ईश्वर प्रेमी है जो त्याग और दुःख क्षेलकर प्रेमलीला प्रदर्शित करता है; इस्लाम का 
ईश्वर न्यायाधीश है जो करुणा और दया के साथ न्याय करता है और फिर अनेक घर्मों-- 
जैसे जैन तथा हीनयान बौद्धधर्म--में ईश्वर को स्थान ही नहीं दिया गया है । अब इन तीनों 
धर्मों को ही घ्यान में रखकर कैसे कहा जाय कि सभी घमां में एक ही ईरवर की पूजा की 
जाती है ? यदि ईसाई घमं के ईश्वर से त्यागमय प्रेम को, इस्लाम के अल्लाह से करुणा एवं 
दयामय न्याय को तथा जैनियों से अनीश्वरवाद को हटा लिया जाय तो घमं का कुछ भी अंश 
नहीं रह जाता या सामान्य तत्त्व की खोज में हम घमं को ही खो देते हैं। यदि विशिष्टता को 
हम संरक्षित रखना चाहें तो घर्मो की रक्षा होती है लेकिन सामान्यता विनष्ट हो जाती है और 
यदि हम विशिष्टता को.त्यागकर सामान्य तत्त्वों को स्थापित करना चाहते हैं तो घर्मविशेष ही 
छुप हो जाते हैं । आगे चलकर हम देखेंगे कि सामान्य घमं, धर्म नहीं कहा जा सकता है। 
यह घमों का अधिदर्शन ( 7728-0111050919 ) कहा जायगा। _ 
फिर, भगवानदास ने सामान्य तत्त्वों की बात कही का लेकिन इन तत्वों की कहाँ 
परिगणना नहीं की है और न इनकी कहीं सूची बतायी है उन्होंने कभी सूफीमत तथा उपनिषदों 
RT 


१. वही, पृ० ४८, ५१-५२। $ २. वही, पृ० ५३ । 
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की दुहाई दी है तो कभी शैव तथा वैष्णव भतों का उल्लेख किया है। लेकिन सूफी तथा 
औपनिषदी एकत? रहस्यवादी है, न कि उपासनामूलक ! रहस्यवादी सामान्य तत्त्व को अमूत 
गिना जायया, न कि मृतँ अथवा वास्तविक । फिर शैव तथा अन्य मतों की एकता के सम्बन्ध में 
बताया गया है कि मार्ग अनेक हैं लेकिन इनका लक्ष्यस्थान एक ही हो सकता है, जैसे, किसी 
पहाड़ की चोटी पर पहुँचने के अनेक रास्ते हो सकते हैं, पर क्या सभी घर्मो का लक्ष्य एक ही 
है ? ईसाई स्वगं को पवित्र धाम समझकर प्राप्त करना चाहते हैं, बौद्ध निर्वाण प्राप्त करना 
चाहते हैं, सांख्य कैवल्य और जैन सर्वज्ञता इत्यादि । क्या ये सभी एक समान गतियाँ हैं ? 

असल में मागं तथा लक्ष्यस्थान की उपमा भ्रामक भी है। इस उपमा के अनुसार 
भागंयात्रा की विभिन्नता का प्रभाव लक्ष्यस्थान पर नहीं: पड़ता है । पर, क्या यह वात घमं 
के सम्बन्ध में सही कही जायगी ? धार्मिक लक्ष्य, घामिक अनुष्ठान, क्रियाकलाप, उपासना 
इत्यादि से स्वतन्त्र नहीं कहा जा सकता है । वैदिक लोग यज्ञादि से स्व्र्गप्राप्ति, ज्ञानी ब्रह्मज्ञान 
से ब्रह्मप्रा्ि तथा प्रेमी भक्तिमागं से भगवानु को प्राप्त करते हैं। अतः सभी मार्गों का 
लक्ष्यस्थान एक नहीं हो सकता । 

. दूसरी बात है कि जैसा भक्त होगा वैसा ही उसका भगवान्‌ भी होगा और जैसा 
भगवान्‌ होगा वैसा ही भक्त । तात्पर्यं यह कि ईसा के पदचिह्णों पर चलने के लिए भगवान्‌ 
प्रेमी और क्षमाशील तथा इस्छाम-के माननेवाले के लिए उसका अल्लाह यहूदियों के याहवे 

' से भिन्न दिखाई देगा | ईसा के भागं पर चलने से ईसाई के व्यक्तित्व का जो रूप बनेगा वह 
यहुदियों के मागं पर चलने से उत्पन्न व्यक्तित्व से सर्वथा भिन्न होगां। अतः विभिन्न मागो 
पर चलने से घामिकों में भी उतनी हो विभिन्नता पायी जायगो जितनी विभिन्नता उनके 
मार्गों में देखी जाती है। अब यदि विभिन्न मार्गों पर चलने से विभिन्न घामिक व्यक्तित्व 
का निर्माण होता हुं तो विभिन्न व्यक्तियों का लक्ष्य भी विभिन्न दिखेगा । . लक्ष्य को व्यक्ति 
की दृष्टि से स्वतन्त्र नहीं किया जा सकता । चूँकि भगवानदास लक्ष्यो का सामान्यीकरण और 

, मागों.का विशेषीकरण करते हैं, इसलिए वे समझते हैं कि मार्गों की अनेकता को मानते हुए 
भी लक्ष्यस्थान की सामान्यता स्थापित की जा सकती है । लेकिन भगवानदास के सिद्धान्त में 
वस्तुतः दृष्टिभेद का दोष चला आता है। 

* यदि हम मान भी लें कि मागं अनेक हैं और उनका लक्ष्यस्थान एक ही है तो भी 
भगवानदास के एक घमंतत्त्व का सिद्धान्त सिद्ध नहीं होता है । यहाँ हम कह सकते हैं कि. धर्म 
अनेक हैं और सभी निरपेक्षतया सापेक्ष हैं । लेकिन प्रत्येक व्यक्ति अपने संस्कार के अनुरूप 
अपना धमं ग्रहण कर अपने अन्तिम लक्ष्य को प्राप्त कर सकता है। यहाँ घर्म की एकता नहीं, 
बल्कि अनेकता एवं सापेक्षता निरपेक्ष रूप से. मान ली जा सकती है । यह मत भी भारतीय 
सिद्धान्त है और इसकी व्याख्या बाद में की जायगी । कम से कम गीता के दो इलोकों से 
घमं की अनेकता को मानते हुए भी घर्म की एकता का पक्ष स्पष्ट किया जा सकता है-- 

: स्वे स्वे कर्मण्यभिरतः ` संसिद्धि लभते नरः ।--१८ :-४५॥ 
अर्थात्‌ अपने-अपने कमं में तत्परायण होकर व्यक्ति अपनी सिद्धि को प्राप्त करता है । 
. साथ ही साथ स्पष्ट लिखा है कि अपना कर्मक्षेत्र अन्य व्यक्तियों के कर्मक्षेत्र की तुलना में 
हीन होते हुए भी अच्छा वर्षात्‌ अपनाने योग्य दैदए/0,०७/० Collection. 
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शेयान्स्वघमो विगुणः परघर्मात्स्वनुष्ठितात्‌ । 
स्वभावनियतं कमं कुदन्नाप्नाति किल्विषम्‌ ॥--१८ : ४७ ॥ 
भतः हम इस निष्कर्ष पर आये कि भगवानदास के एकपमंतत्त्वसिद्धान्त को नहीं 
स्वीकार किया जा सकता हैं। पर क्या राधाक्कष्णन्‌ का एकधमंतत््वसिद्धान्त तक्र॑संगत है ? | 
राधाकृष्णन्‌ का एकधमंतत्त्वसिद्धान्त 


राधाइष्णन्‌ अद्वैतवेदान्ती हैँ । अद्दैतवाद के अनुसार वास्तविक घटनाएँ व्यावहारिक 
रूप से ही सत्य हूँ । पूर्ण ज्ञान प्राप्त हो जाने पर केवल एक निर्गुण, निविकार ब्रह्म ही सत्य 
प्रतीत होता हुँ । व्यावहारिक जीवन के लिए ईश्वर भी सत्य माळूम होता है और लोग उसकी 
पूजा करते हैं। परन्तु अन्तिम रूप से ईश्वर भी असत्य ठह्रता है और एक'ब्रह्म ही सत्य 
म रहता है। लेकिन जव तक अन्तिम दृष्टि नहीं प्राप्त होती हँ, तब तक ईदबर ही सत्य माना जातः 
है; ईश्वर को सृष्टिकर्ता, पालक और संहारक समझा जाता हुँ । ईश्वर की उपासना अन्तिम 
रूप से सत्य नहीं कही जा सकती है, पर ईश्वरोपासना व्यर्थ नहीं मानी जायगी । ईश्वर की 
उपासना करने से हमारी बुद्धि परिष्कृत होती है, हमारा विवेक विमल बनता है और अन्त में 
हमारी शक्ति इतनी प्रवल हो जाती है कि हमें ब्रह्मज्ञान प्रास हो जाता है। ब्रह्मज्ञान प्राप 
हो जाने पर अन्य सभी सत्ताएँ--जिसमें ईश्वर भी एक सत्ता है--फीकी मालूम पड़ने लगती 
हैं, अन्य सभी प्रकाश धुमिल पड़ जाते हैं, अन्य सभी उदात्त गुण निम्नश्रेणिक प्रतीत होने 
लगते हैं । परन्तु जव तक ब्रह्मज्ञान प्राप्त न हो जाय तव तक के लिए ईश्वरपूजा मानव के हित 
अनिवार्य साधन हैं! अब हम किस देवी-देवता को अपना आराध्य देव मानं ? यह प्रत्येक 
व्यक्ति के संस्कार पर निर्भर करता है कि कौन देवी-देवता उसके चित्त पर चढ़ता है । परन्तु 
जिस किसी भी देवी-देवता की पूजा हम तन, मन और धन से करेंगे, उसी से हमें ब्रह्मप्राप्ति में 
पूरी सहायता मिलेगी । 
कोई एक नाम पर और कोई दूसरे नाम पर ध्यान लगाता है । उनमें से कौन 
उत्तम है ? सभी अतीत, अमर, देहहीन ब्रह्म के प्रमुख द्योतक हँ । ये नाम 
घ्यानयोग्य और स्तुत्य हैं, लेकिन अन्त में त्याज्य हैं; क्योंकि इनके द्वारा 
उच्चतर से उच्चतर स्तर प्राप्त किया जाता हूँ, लेकिन जब अन्तिम लक्ष्य प्रास 
होता है तो एक अद्वैत पुरुप को ही पाया जाता हूँ। ' न 
फिर गीता के ३ : ११ पद पर टीका करते हुए राघाक्कृष्णन्‌ ने ड 525: 
उपासनाओ के आधार पर हम अपनी अन्तरस्थ आत्मा का ज्ञान श्राप्त करत हैं ।* इसलिए, 
राधाकृष्णन के लिए सभी धर्म सापेक्षतया सत्य हैं । परन्तु हमें अन्त में यह भी मान लेना 
चाहिये कि सब घर्म मिथ्या भी हैं, क्योंकि अन्त में हमें सब देवी-देवताओं से परे जाकर 
एक निर्गुण ब्रह्म को प्राप्त करना है। इसलिए केवल एक ब्रह्म सत्य है और इसे 
राधाकृष्णन “सर्वोच्च आत्मा” नाम से पुकारे हैं । इनके लिए अन्य सभी धमं इस सर्वोच्च 
१.५. Radhakishnan, Fragments of 9 Confesion in The Philosophy of 
Sarvaplli Radhakishnan, Edited by ९. Schilpp, 7. 78- T 
२, S. RadhakishnancThé BhagavsghanDvidifrya Collection. 
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आत्मा के विभिन्न रूप हैं । इनके अनुसार, केवल एक सर्वोच्च आत्मा की सत्ता है, जिसे लोग 
नाना नाम और विभिन्न रूप देकर पुजते हैँ । राघाइष्णन्‌ के एकघर्मतत्वसिद्धान्त के दो 
मुख्य निष्कर्ष हैं--- दे 
१. केवल सर्वोच्च आत्मा का ही एक घमंतत्त्व है । 
२. अन्य सभी धमं सापेक्षतया सत्य हैं । 
साथ हो साथ उन्हें यह भी स्पष्टतया कहना चाहिए कि सभी घर्मे अन्तिम रूप से 
असत्य हैं। गौण रूप से आप यह बात कहते हैं, क्योंकि सभी धर्मों को आप सापेक्ष कहते 
हैं और उन्हें सर्वोच्च धर्म की तुलना में आकस्मिकतापूर्ण बताते हैं। परन्तु राधाङष्णन्‌ 
स्पष्ट रूप से पहले दो ही निष्कर्षों को बार-बार दुहराते हैं । राघाकृष्णन्‌ के लिएं प्रथम निष्कर्ष 
ही अनिवार्य हैं क्योंकि अन्य घर्मो की सापेक्षता एवं अनेकता भी एकघमंतत्त्व की स्थापना से 
सिद्ध होती है। इसका क्या प्रमाण है कि एक ही धमंतत्त्व है जिसे “सर्वोच्च आत्मा' 
संज्ञा दी जा सकती है? कहीं-कहीं राधाकृष्णन्‌ की युक्ति असम्बद्ध एवं जिषयेतर प्रतीत 
होती हू । यथा-- 
विश्व की आध्यात्मिकं एकता का तिरस्कार करना और धर्मों की विभिन्नता 
को अघोरेखित करना दाशंनिकतया अनुचित, :नेतिकतया अरक्षणीय तथा 
सामाजिकतया आपत्तिजनक हूँ । ? 
यदि राधाकृष्णन्‌ ने दार्शनिक रीति से सर्वोच्च आत्मा की एकमात्र सत्ता स्थापित की 
है तो उसे तत्त्वमीमांसांत्रक कहा जायगा। परन्तु समसामयिक विचारधारा के अनुसार 
शायद. ही कोई तत्त्वमीमांसात्मक युक्तियों को वैध माने और यदि तत्त्वमीमांसात्मक युक्तियों 
को सार्थक मान भी लिया जाय तो इनके आधार पर अन्य तत्त्वमीमांसात्मक दृ ष्टियों का खण्डन 
नहीं हो सकता । अतः अइ्ँतवेदान्ती युक्तियों के आघार पर ब्रह्मप्रासिमूलक घम को एकमात्र 
सत्य ओर अन्य सभी घमो को मिथ्या कहना अयौक्तिक प्रतीत होता है । लेकिन मूल 
प्रश्न है : क्या सभी धमां में अन्तनिहित कोई एक तत्त्व है? फिर, क्या इस तत्त्व की 
उपासना की जाती है ? 
अपने मत की पुष्टि के लिए राधाकृष्णन्‌ ने बताया है कि हीनयान तथा प्रारम्भिक 
बोद्धघमं में भी एक आत्मा की सत्ता.मानी गयी है । परन्तु शून्यवाद को ब्रह्मवाद में परिणत 
करने का काम बहुत कम विचारक कर सकते हैँ । यदि शून्यवादी बौद्ध, जैन, ईसाई, इस्लाम 
टोटमवाद इत्यादि धर्मो को ध्यान में रखा जाय तो क्या हम कह सकते हैँ कि इन सबमें एक 
सर्वोच्च आत्मा की सत्ता अन्तनिहित है ? परन्तु राधाकृष्णन कह सकते हैं कि ईसाई देश-काल 
तथा अन्य स्थितियों से प्रभावित होकर इस निराकार सर्वोच्च आत्मा को प्रेममय ईश्वर 
समझते हें और यही बात , जैनियों, बौड्ों तथा अन्य घर्मावलम्बियों के साथ लागू होती 
है । छेकिन यदि ईसाई, जैन, बौद्ध इस आरोप को अस्वीकार करें तब क्या होगा ? यदि वे 
कहें कि जिस प्रकार राघाइष्णन्‌ सर्वोच्च आतमा को अपने घमं का विषय मानते हैं उसी प्रकार 


१. Fragments, P. 73. इसकी पुनरावृत्ति Recovery of Faith, pp. 197-198 
` पर की गयी है । 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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हम ईसा, तीथङ्कर, अल्लाह इत्यादि को यथाथं मानते हूँ, तो राधाकृष्णन्‌ इसका बया प्रत्युत्तर 
दे सकते हैं ? यदि सर्वोच्च आत्मा का कोई धमं है तो वह भी सभी घमो के समंकक्ष गिना 
जायगा! ऐसी दशा में किसी एक घर्म को सत्य ओर अन्य सभी घर्मो को असत्य कहना 
असहिष्णुता तथा कठोरंपंथीपन का परिचायक है । आप.अपने को उदार दिखाते हुए भी वस्तुतः 
` एकाधिपत्यवाद को ही अपनाते हैं । 
परन्तु राधाकृष्णन्‌ कह सकते हैं कि सर्वोच्च आत्मा का घमं सामान्य तथा सर्वव्यापक 
है और अन्य सभी धर्म विशिष्ट महत्त्व के हैं। पर यही दावा तो गलत है। कौन ऐसा 
प्रचलित घर्म है जो अपने को संकीणं, सीमित तथा आकस्मिक मानता है? इसलिए अन्य 
सभी घर्मो को सापेक्ष एवं विशिष्ट कहकर तथा सर्वोच्च आत्मा के धमं को सामान्य बताकर 
आपने घर्मसमन्वय नहीं स्थापित किया है । 
लेकिन अपनी प्रतिरक्षा के लिए राधाकृष्णन्‌ एक रास्ता और निकाल सकते हैं । वे 
कह सकते हैं कि उनका धमंदर्शन सभी घमो के उपयुक्त हैं। उनके कथन अधिघर्मशास्त्रिक 
( meta-the0]0हc३| ) हुँ, न कि धमंशास्त्रिक। यह सम्भव है। लेकिन इस दशा में 
उनकी युक्तियाँ दाशंनिक मानी जायेगी और उनके सिद्धान्त को धर्म नहीं कहा जायगा । 
इसलिए कहना पड़ेगा कि सर्वोच्च आत्मा के सम्बन्ध का विचार धमं. नहीं, बल्कि दशन है । 
(में यहाँ स्मरण रखना चाहिए कि अधिकांश भारतीय विचारों ने अद्वैतवेदान्त के धमंदशंन 
को धर्म नहीं बल्कि 'अतिघमं’ ( $८९-7९॥४।०० ) संज्ञा दी है । 
` इसलिए सर्वोच्च आत्मा के धमं को सामान्य एवं सर्वव्यापक कहना असंगत है । यदि 
ग्रह सभी घमो का तत्त्व है तो यह घमं नहीं ( क्योंकि यह तत्त्वमीमांसात्मक तत्त्व हुआ ) और 
यदि यह घमं है तो यह सभी धमो का तत्त्व नहीं हो सकता ( क्योंकि तब यह भी अन्य सभी 
घमो के समान एक धर्म हो जाता है )। परन्तु राधाकृष्णन्‌ अनेक स्थलों पर तात्त्विक घर्म 
की चर्चा न कर सभी घर्मो के प्रति सहानुभूति दिखाते हें । इनका कहना कि अन्तिम सत्यता 
के प्रति लोगों की विभिन्न दृष्टियाँ हो सकती हैं। परन्तु हमलोगों को व्यक्ति की निष्ठा का 
आदर करना चाहिए, वर्योकि राधाकृष्णन्‌ का कहना है कि निष्ठा का सर्वोच्च विषय निष्ठा 
की स्वयं आत्मा है ।) ३ 
हिन्दुत्व की आध्यात्मिक चमक, यहूदीत्व की श्रद्धापू्ण आज्ञाकारिता, यूनानी 
वैगनवाद का कलापूर्ण जीवन, बौद्धधमं की विशाल करुणा, ईसाई घमं के 
ईझ्वरीय प्रेम का पाठ तथा इस्लाम की महाप्रभु के प्रति आत्मसमपंण.की 
आत्मा आदिं विभिन्न परम्पराएँ हैं जो एक ही सत्ता की विभिन्न भ्रतिमाएँ 
हैं और इन दृष्टियों के मेलजोल तथा पारस्परिक आदान-प्रदान से मानवजात 
की बहुपटी पूर्णता प्राप्त हो सकती है। _ हु 
बया इन विभिन्न घामिक दृष्टियों का 'आलिङ्गत' तथा सामञ्जस्य हो सकता है ? 
' झ्या ईश्वर को क्षमाशील प्रेम, करुणामय दया तथा असहिष्णु विधाता ( यहूदीत्व ) एक साथ 
SSN मनन तय गए" ७ T है 
१. 8.६ नमम सेकशं0ए pnd Wester 11002 9. 338, 
२, Fragments, 0. 76. 
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कहा जा सकता है ? फिर क्या एक साथ ही परमशत्ता को अनीश्वर, साकार, ईश्वर, निविकार 
ब्रह्म इत्यादि नामों से पुकारा जा सकता है ? परन्तु, यदि कहा जाय कि विभिन्न घमं एक 
ही घामिक तत्त्व को विभिन्न नाम से पुकारते हैं, तो इसका अभिप्राय होता है कि इन घर्मो में 
अन्तनिहित दृष्टियाँ अवास्तविक हैं । यदि ये विभिन्न घामिक दृष्टियाँ अवास्तविक हों तो इनके 
सामञ्जस्य से कया.लाभ ? फिर इनसे मानवजाति का बहुपटी विकास कैसे हो सकता है ? , 
परन्तु, यदि इन विभिन्न दृष्टियों को हटा दिया जाय तो क्या कोई धर्मविशेष संरक्षित रह 
पाता है ? यदि ईसाई धर्म से ईसा की जीवनी, शिक्षा तथा मृत्यु को हटा दिया जाय तो 
ईसाई घमं में बचता ही क्या है ? यदि इस्लाम से अल्लाह-विचार, पैग्रम्बर मुहम्मद साहब, 
कुरान इत्यादि को हटा दिया जाय तो इस्लाम में क्या दोप रह जाता हैं? अतः यदि विभिन्न 
धार्मिक दृष्टियाँ सही मान ली जायं तो इनका तकंसंगत समाहार नहीं हो सकता .और 
यदि इनकी विभिन्नता को गौण तथा आकस्मिक कहकर ठुकरा दिया जाय तो सभी परम्परागत 
घर्मो का विलयन हो जाता है । 

अतः, हम राधाकृष्णन्‌ के एकघमंतत्व के सिद्धान्त को नहीं स्वीकार कर सकते हैं । 
हम यह नहीं कह सकते है कि सभी धर्मों में अन्तरनिहित एक निरपेक्ष सत्ता है। इसलिए हम 
किसी भी घमं को, सर्वोच्च आत्मा के धर्म को भी निरपेक्षतया सत्य नहीं कह सकते हैं । वस्तुतः 
राघाङृष्णन्‌ की उक्तियों से गौण रीति से ध्वनित होता है कि सभी घमां की सापेक्षता तथा 
अनेकता निरपेक्ष रूप से सत्य है । कोई एक धर्म निरपेक्ष नहीं है, बल्कि सभी घर्मो की 
सापेक्षता एवं अनेकता निरपेक्ष हुँ । अब, हम इस अन्तिम मत की व्याख्या करेंगे । 


घर्मो को सापेक्षता तथा अनेकता की निपेक्षता 
व्यक्ति एक रूप के नहीं होते हूँ ।. वे विभिन्न वर्गों में बंटे रहते हैं उनकी मानसिक 
रचना तथा कार्यवाही भी विभिन्न हुआ करती हैं । जो बात आधुनिक मनोविज्ञान में कही 
गयी है र वह भारतीय दर्शन में भी कही जाती थी । भारतीय परम्परा के अनुसार, चूँकि 
व्यक्तियों के कमंसंस्कार विभिन्न होते हैं, इसलिए व्यक्ति भी एक-दूसरे से भिन्न होते 1 
इसलिए देवी देवता भी विभिन्न होते हैं । प्रत्येक का वही देवी-देवता सच्चा हैं जो उसके 
हृदय का स्पर्श करता है तथा उसे अनुप्राणित करने में समर्थ होता है । जो देवता किसी एक 
प्रकार १५ संस्कार अथवा वर्ग के लिए सच्चा होता है, वह सम्भवत: अन्य व्यक्तियों के लिए 
वैसा नहीं भी हो सकता है । भक्त भगवान्‌, पुजारी-देवता सापेक्ष हुआ करते हें । 
Rsk लोग प्रायः समझते हुँ कि ईश्वर भी उसी प्रकार का लला हैं जिस 
प्रकार वैज्ञानिक वस्तुएँ होती हैं। हम समझते है कि अणु तथा Sh नियम 


2] 


व्यक्ति होंगे उतने ही प्रकार के देवी-देवता भी होंगे। चकि व्यक्ति अनेक प्रकार के होते हैं 


~ 


इसलिए धर्मों की अनेकता तथतः आमे्वा' निरक्षरः भनि कद । 
न 
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फिर, प्रत्येक भक्त में अपने देवी-देवता के प्रति है 
५: त निष्टा होती है जिसके कारण 
इष्ट देवता को सत्य मानता हैं और अन्य सभी देवताओं के प्रति श्रद्धाहीन हो जाता तो क 
श्रद्धाहीनता के कारण एक धमं का पुजारी अन्य धर्मों को हेय.दृष्टि से देखता है 1 


अब यदि धर्म अनेक हों और फिर यदि किसी की के ' रहे 

अन्य सभी धर्मों के प्रति अश्रद्धा, तो घर्मो के बीच 7 or ना 
कैसे स्थापित की जायगी ? यह ठीक है कि इन धर्मों के बीच कुछ सामान्य तत्त्व अवश्य ही 
होना चाहिए जिनके आघार पर घमं समन्वय हो सके अथवा विभिन्न धर्मों के बीच वार्तालाप 
स्थापित किया जा सके । इस तत्त्व को निर्गुण, निविकार तथा अनिवंचनीय इत्यादि नामों से 
पुकारा गया है । लेकिन इस तत्त्व को घामिक पूजा अथवा ज्ञान का साक्षात्‌ विषय नहीं कहा 
जा सकता ह । यह वह परदा है जिस पर देवी-देवता के प्रतीक आरोपित किये जाते हैं । 
बिना प्रतीको के धमं नहीं हो सकता है और केवल छूछे परदे की शून्यता पूज्य वस्तु जहा 
सकती हैं । हाँ, यद्यपि छूछा परदा पुज्य वस्तु नहीं होता, तो भी बिना इसके न प्रतीक होंगे 
और न धमं । इसलिए यह रंगहीन, निर्गुण परदा सामान्यता प्रदान करता हैं जिसके आधार 
पर घर्मो के बीच एकता स्थापित हो सकती है। यदि हम परदे की अनिवार्यता समझ हें 
और हमें धर्मों की प्रतीकमयता का ज्ञान हो जाय तो इस ज्ञान को प्राप्त कर धर्मों के बीच 
अन्तर्गोष्ठी ( 17£८1-0:91080८ ) सम्भव हो सकती है । यदि सभी धमं प्रतीक हों तो किस 
प्रतीक को हम सत्य समझँगे और किसे असत्य ? प्रतीक न सत्य होते हैं और न असत्य । वे या 
_ तो हमारे चित्त पर चढ़े होते हैं या हमें फीके लगते है; वे या तो. हमें अनुप्राणित करते हैं. या 

ह हम उदासीन रहते हैं; वे या तो हमारे लिए मुदमंगलकारी होते हैं या अमंगलकारी । 
यदि ऐसी बात हो तो क्यों किसी धमं को एकमात्र सत्य समझ कर तथा अन्य सभी घर्मो को 
असत्य समझकर हम आपस में झगड़ पड़ेंगे ? न 


फिर यदि व्यक्ति को ज्ञातहो जाय कि धमं निष्ठा का विषय है, न कि वैज्ञानिक 
जानकारी का, तो वह समझ जायगा कि सभी को एक-दूसरे की निष्ठा का आदर करना 
चाहिए । लेकिन निष्ठा बौद्धिक ज्ञान नहीं है; इसे आत्मबन्धन एवं आत्मसमर्पण कहा जा सकता 
हैं । आत्मबन्धन में भाव एवं अचेतन वृत्तियाँ ही प्रधान रहती हैं और संज्ञानात्मकता 
( cognitive ness ) कम । ईसाई की निष्ठा ईसा में है और रामभक्तकी राम में। इसी 
भकार अन्य धर्मावलम्बियों की निष्ठा अन्य इष्ट देवताओं में होती है । जिस प्रकार हम अपनी 
निष्ठा का समादर करते हैँ--क्योकि इसके द्वारा हमें जीवन में शक्ति एवं उत्रेरणा प्राप्त होती 
हैं--उसी प्रकार अन्य व्यक्तियों का जीवन भी उनकी अपनी निष्ठा से ही सम्पूर्ण होता है । 
इसलिए यदि सभी एक-दूसरे की धार्मिक निष्टा का समादर'करेंगे तो वे सर्वमुक्ति अथवा स्व॑- 
कल्याण कर पायेंगे ।' यदि हम एक-दूसरे की निष्ठा का समादर न करें तो आपसी धार्मिक 
कलह के कारण अपनी निष्ठा का भी पालन नहीं कर पायेंगे । अतः, अज्ञान-के कारण ही 

निष्ठा को संज्ञान समझकर हम आपस में झगड़ते है और यदि हमें निष्ठा के 
भावात्मक एवं अचेतन अध का मान हो, जाय तो आपस म हमारे बीच घामिक सद्भाव 
सम्भव हो सकता है । 
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अतः, निष्ठा के स्वरूप का श्रवण एवं मनन करना चाहिए । सर्वप्रथम. हमें अपने 
बौद्धिक स्तर पर स्वीकार कर लेना चाहिए कि प्रत्येक व्यक्ति का घर्म उसकी निष्ठा पर निर्भर 
करता है और यह निष्ठा प्रत्येक व्यक्ति के संस्कार, शिक्षा-दीक्षा, संस्कृति तथा उसकी ' 
मानसिक बनावट एवं रचना पर निर्भर करती-है । इसलिए सभी धर्मो को विनष्ट कर किसी 
एक घम की स्थापना मानव के साथ बलात्कार करने के बराबर होगी । सभी घर्मो के समादर 
से घमं-सौहादं या घमं का संयुक्त राष्ट्र स्थापित हो सकेगा । ऐसा करने पर एक-दूसरे को 
निष्ठा के कारण अच्छाई में आगे बढ़ जाने अथवा जीवन को मूल्यवान्‌ बनाने के लिए 
स्पर्धा का भाव बढ़ेगा जिसके कारण प्रत्येक घामिक अपनी अनुभूति को परिपूर्ण कर पायेगा। 
अतः, धर्मों का सम्मिश्रण नहीं, बल्कि उनकी सहभागिता ही वांछनीय होगी । यही कारण 
है कि महात्मा गाँधी ने कहा है-- 
जैसा मैं गीता पर विश्वास रखता हूँ वैसा ही मैं बाइबिल में विश्वाश रखता 
हूँ । मैं अपने ही धमं के समान विश्व के सभी महान्‌ घंमों को मानता हूँ । 
` किसी घमं विशेष को उसके ही अनुयायियों द्वारा उपहसित देखकर मुझे बढ़ा 
दुःख होता है ।'* 
प्रस्न है कि कँसे अन्य सभी धर्मो को ऐसा समझा जाय कि उससे लोगों को धार्मिक 
शान की परिपूणंता प्राप्त हो । 
अन्य धर्मों को समझने के लिए विभिन्न धर्मावलम्बियों के सम्प्रत्यय ( दृढ़ विश्वास ), 
- आत्मबन्धन एवं अस्तित्ववाची निणंयों में पैठना होगा। इन निष्ठाओं में प्रवेश के लिए 
विभिन्न घर्मपन्थियो की आँखों से देखना होगा, कविहृदय रखकर उनकी निष्ठा में प्रविष्ट 
होना पड़ेगा । क्या यह सम्भव हो सकता है? क्या ईसाई हिन्दू घम को हिन्दू के समान 
समझ सकता है या बौद्ध ईसाई धम को ईसाई के समान प्रेम, भक्ति तथा श्रद्धा की दृष्टि से 
देख सकता हैं ? यह बात. जनसाघारण के लिए सम्भव नहीं है, क्योंकि प्रायः वह अपने 
धर्म को प्रेम तथा निष्ठा से देखता है और यदि अन्य घमो को उपेक्षाभाव से नहीं भी देखता 
हो तो उनके प्रति तटस्थ रहता है। लेकिन रामछष्ण परमहुंस ऐसे व्यक्ति हुए हैँ जिन्होंने 
अनेक धर्मों को उनकी उपयुक्त निष्ठादृष्टि से देखा और उन्हें एक समान ही उपादेय पाया । 
यद्यपि रामकृष्ण परमहंस जैसा होना या कबीर के समान समदर्शी होना कठिन है, तो भी 
हम अन्य धर्मो की निष्ठा एवं आत्मबन्धन को समझने के लिए सहानुभूति एवं दृष्टियों की 
सहभागिता प्राप्त कर सकते हैं । यहाँ अनुशासित कल्पना की नितान्त आवश्यकता पड़ जाती 
हुँ । अनुशासित कल्पना, सहानुभूति तथा धमो को निष्ठाप्रधान समझकर हमें अन्य सभी 
'घमो की तह तक पहुँचने का प्रयास करना चाहिए। इस प्रयास का मुख्य क्रम होगा कि हम 
अन्य धर्मों को सुनने की चेष्टा करें। यद्यपि हम समझें कि हमारा ही धर्म एकमात्र सच्चा 
है, तो भी दुसरे धर्मों की सुनें । इससे घीरे-घीरे अन्य धर्मों के प्रति हमारा आदर बढ़ेगा 
और सभी घमों के प्रति आदरभाव उतपन्न हो जाने पर पारस्परिक आवेष्टितता ( अर्थात्‌ 


१, Eastern Religion, p. 313, Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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आदशों के प्रति आवेष्टन, उलझन, लगाव ) बढ़ेगा और अन्त में आध्यात्मिक दौड़ में हम 


सब एक-दूसरे को आगे बढ़ाते हुए बढ़ते जायेंगे । यह है सवंमुक्ति का पाठ । यह होगा सच्चा 
घमंसमन्वय । 


यहाँ यह आपत्ति उठायी जा सकती हैं कि धमंसमन्वय का पाठ कहीं ऊंची कल्पना तो 
नहीं हैं ? जहाँ धमं के नाम पर घर्मावछम्वियों के बीच इतना भेदभाव बना हुआ है, वहाँ 
कया वे एक-दूसरे की बात सुन सकते हैं ? कया प्रत्येक मन्दिर को गरुद्वारा, मस्जिद तथा 
गिंरजाघर समझा जा सकता है ? जहाँ अभी भी अछूतों को मन्दिर में प्रवेश की पूरी छूट 
नहीं है वहाँ क्या मुसलमान, ईसाई, जैन, बौद्ध इत्यादि.को आमन्त्रित कर उनके मत को 
जानने की उत्सुकता हो सकती हैं इस सन्दर्भ में ड्यबी, मार्क्सवादी तथा मानवतावादी का 
कहना है कि परम्परागत घर्मो के आधार पर एकता सम्भव नहीं हो सकती है और न इन 
धर्मो को विज्ञान, जनतन्त्र और प्रजातन्त्र के युग में समीचीन समझा जा .सकता है । इनके 
अनुसार, परम्परागत घर्मो का ऐसा स्वरूप ही हुँ कि इनसे फूट फँले और वैज्ञानिक ज्ञान के 
प्रसार म वाघाए तथा उलझनें प्रस्तुत की जायें। इसलिए, .इन विचारको के अनुसार 
मानवतावाद ही ऐसा धर्म अथवा समाजदर्शन है जिसके द्वारा विद्व-एकता, वैज्ञानिक ज्ञान- 
प्रसार तथा मानव-मूल्यों का संरक्षण, संवद्धंन तथा प्रचुर वितरण सम्भव हो सकता है । अत 
अब हम मानवतावाद का उल्लेख करेंगे । 


प 
१. Huston Smith, The Religions of Man, 1958, p. 312. 
तु०-१८ CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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अध्याय-१ ३ 
मानवतावाद 


( Humanism ) 


विषय प्रवेश | 
धर्मों की अकूटता, आप्तता तथा सापेक्षता मान लेने से हमें इनकी संज्ञानात्मकता को 


छोड़ना पड़ता है । उसी प्रकार जब हम सभी घमो के. सहास्तित्व का नारा बुलब्द करते हुँ 

तब हम फिर असाक्षात्‌ रीति से धर्मों की असज्ञानात्मकता के निष्कर्ष की पुष्टि करते हैं । 

इसका कारण है कि संज्ञानात्मकता में विविधता एवं अनेकता नहीं पायी जाती हैं उदाहरणाथं, 

गुरुत्वाकर्षण तथा वंशपरम्परा के नियमों में अनेकता एवं विविधता का कहीं स्थान नहीं है । 

संज्ञानात्मक व्यापार में निश्चितता तथा मतैक्यता रहनी चाहिए और ये लक्षण धर्मो में नहीं 
पाये जाते हैं । धर्मों के सम्बन्ध में मुख्य शतं यही है कि इनमें तथ्यों के साथ अधिक-से-अधिक. 
सामंजस्यपूणंता हो और इनके अपने प्रकथनों में तकंसंगति हो। मानवतावादी का यहाँ दावा 
है कि मानवतावाद: ही एक घमंदशंन है जो सभी तथ्यों के अनुकूल है ओर जो इतना तर्कसंगत 
है कि इसे विद्वधमंदर्शन की संज्ञा दी जा सकती है । 


मानवतावाद के विविध रूप 

मानवतावाद अति प्राचीन मत है । चीन, भारत और यूनान के आदिविचार में 
मानवतावाद पाया जाता हुं । कम्फ्यूसीयसवाद तथा ताओवाद में मानवतावाद है और बौद्ध- 
धमं के आदिरूप को भी मानवतावाद' संज्ञा दी जाती है। यूनानी विचारको ने व्यक्तित्व के 
पूर्ण विकास को मानव-जीवन का चरमलक्ष्य माना था । इसलिए यूनानी शिक्षण में शारीरिक 
व्यायाम के साथ गणित एवं दर्शन को पाठ्यक्रम में रखा जाता था । 

अतिसामान्य रूप से मानवतावाद को वह विचारधारा. बताया जा सकता है जिसके 
अनुसार मानव-हितों को प्रमुख माना जाता है। इन मानव-हितों को या तो आधिदेविक 
शक्तियों के आधार पर प्राप्त किया जा सकता है या इन अलौकिक शक्तियों से उत्प्रेरणा प्राप्त 
किये बिना मानव अपने ही श्रम से इन्हें प्राप्त कर सकता हैं। पुनः, इन हितों को या तो 
पार्थिव माना जा सकता है या आध्यात्मिक । इन सिद्धान्तो को घ्यान में रखकर मांनवतावाद 
का निम्नलिखित वर्गीकरण किया जा सकता है । 

वर्तमान युग में मानवतावाद को “प्रकृतिवादी एवं वैज्ञानिक’ संज्ञा दी गयी है जिसमें 
किही भी प्रकार की अलौकिकता तथा आधिदैविकता को स्थान नहीं दिया गया है। | 
धर्माश्रिंत मानवतावाद : 


. यहूदी, ईसाई तथा इस्लाम घमं में निःसहायों की मदद कर सामाजिक स्तर के उठाने 
पर पर्याप्त बल दिया गया है 1० बत, मर्म) अपसौकिकतोप्कोणकमी स्वीकृत किया गया हैं 
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मानवतावाद २७५ 
मानवतावाद 
| mmm । 
हः | 
घर्मसङ्गत मानवतावाद घमंविरोधी 
ङ्गत मानवतावाद घमंविरोघो मानवतावाद (घर्मनिरपेक्षतावाद 


जिसमें आदिदेविकता का विरोध तथा 
ऐहिक हितप्राप्ति पर जोर दिया जाता-है) 


|) 
ईखरप्रेरित सुधारंवाद अनीशवरवादी मानवतावाद 


(मिल, जेम्स, फॉस्टर, (हीनयानी बौद्ध तथा 
'स्वाईत्सर) जैन मत) 
| 
प्रजातांत्रिक मानवतावाद हित अथवा 
(ड्यूवी, नेहरू) एकाधिकारवादी मानवतावाद 


नका A (साम्यवाद) 
पप सिजन कस शताब्दी में ईसाई विचारको ने ऐहिक सुख पर अघिक जोर दिया, 
दुःख-निवारण को घामिक पूजा का आददयक एवं सच्चा अंग माना । इम : 
मत को उन्नीसवी शताब्दी में कॉम्ते तथा जॉन स्टुअर्ट मिल ने 'सुधारवाद' ( 2716107187 ) 
सज्ञा दी थीः। इससे प्रभावित होकर बीसवी शताब्दी में विलियम जेम्स तथा अल्बर्ट स्वाईत्सर ने 
मानव-दुःखों के निवारण तथा मानव-हितों के संवर्द्धन को घामिकता का मुख्य अंग माना । 
फिर जी० बी० फाँस्टर ने मानव,हितों को जीवन का चरम उद्देश्य माना । परन्तु, फॉस्टर के 
अनुसार, मानव की दशा इतनी गिरी हुई है कि बिना ईश्वरीय प्रेरणा के न तो वह अपना 
हित समझ सकता हैं और न वह अपना विकास कर सकता हैं । अतः, सामान्य रूप से 
घर्माश्चित मानवतावाद के अनुसार ईश्वर की महायता, उसके प्रसाद तथा उसकी उत्प्रेरणा 
मास्त करके ही मानव अपने हितों का संरक्षण, संवर्धन तथा चरिताथंन कर सकता है । 
धर्माश्चित मानत्रतावाद में न तो आधिदैविकता की सम्पूर्णतया अवहेलना की जाती है और 
ने मानव-हितों को केवळ ऐहिक सुखों में सीमित समझा जाता हुँ । ये दोनों बातें अपनी रीति 

भारतीय आध्यात्मिक मानवतावाद. में पायो जाती हैं । 

, बौद्धधर्म के हीनयानी मत तथा जॅनधमं में बताया गया है कि बिना किसी दैवी 
शक्ति को सहायता से मानव अपना चरम विकास कर सकता हुँ, परन्तु इस मतों में मानव 
त को ऐहिक न मानकर सम्पूर्णतया आध्यात्मिक माना गया है । फिर मुक्तिप्रा्ि के साधन 
तथा दुःखनिरोध मागं को शायद ही सामयिक वैज्ञानिक परम्परा के अन्तगंत माना जाय। 
अतः भारतोय आध्यात्मिक मानवतावाद अनीश्वरवादी अवश्य है,. परन्तु इसका लक्ष्य जडवादी 
तथा पाथिव न होकर आध्यात्मिक कहा जायगा । इसके विपंरीत जॉन डधूवी का मत है । 


आप घ्मनिषठना क हैं, परन्तु परम्परागत घर्मो 
भाधिदैविकता जमा ( relig।०॥६१९ ३४, ,को.अमिवांछनीय tie वोल द 


ता तथा विज्ञानविरोधिता को भ्रमपूण 
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आधिदैविकता विरोधी मानवतावाद 

इटली में चौदहवीं-पन्द्रहवीं शताब्दी में मानवतावाद का नारा लगाया गयां था । इस 
मानवतावाद में वहाँ के परम्परागत ईसाई धमं का विरोध नहीं किया गया, परन्तु इसमें 
दो प्रमुख सिद्धान्तों का प्रतिपादन किया गया, जिनसे आगे चलकर प्रकृतिवादी मानवतावाद को 
विशेष प्रोत्साहन प्राप्त हुआ । ये दो सिद्धान्त हैं नागरिक दायित्व और घमंसहिष्णुता । इस 
युग के मानवतावाद का नारा था कि घमो को चाहिये कि वे व्यक्तियों के नागरिक जीवन एवं 
राजनीतिक क्षेत्र में . उत्प्रेरणा प्रदान करें । . घामिक सहिष्णुता का अभिप्राय था कि धर्मो के 
बीच समयोचित व्यावहारिक मेल स्थापित किया जाय। इस सहिष्णृतावाद में दो बातें 
अन्तरनिहित हँ । इनका विशवास था कि आधिदैविक परम्परागत धमं कभी भी एक घमं का 
रूप नहीं छे सकते हूँ । इसलिए इनके अनुसार उन घर्मो के बीच घर्मसहिष्णुता हो एकमात्र 
शान्ति का उपाय हो सकती है । परन्तु इनका यह भी विश्‍वास था कि सभी धर्मो में एक ही 
मूल आधार अन्तरनिहित हैं और इसी के द्वारा विइवघमं सम्भव हो सकता है । इस एक 
मानवतावादी विशवघमं की चर्चा बीसवीं शताब्दो में विशेष रूप से होने लगी है। 


आधिदेविकताविरोघी मानवतावाद उग्र रूप में सन्‌ १९३३ के मई महु.ने के घोषणा- 
पत्र से प्रारम्भ होता हैं। यह वह समय था जब बेकारी और मन्दी से युरोप-अमेरिका की 
व्यावसायिक, औद्योगिक आदि सभी-आथिक व्यवस्थाएँ बिगड़ गयी थीं। उस समय अमेरिका के 
कुछ धर्मविचारकों को बोध हुआ कि ईश्वर मानव की सहायता नहीं कर सकता है; इसके विपरीत 
स्वयं मानव अपनी बुद्धि तया रचनात्मक शक्तियों द्वारा अपनी सहायता कर सकता है । कई 
सभाओं के फलस्वरूप ईसाई मत के एक व्यक्तिवादी? सम्प्रदाय ने धर्मविरोधी मानवतावाद का 
नारा लगाया और सन्‌ १९३३ के मई में निम्नलिखित घोषणापत्र प्रकाशित किया-- 
मानवतावाद का कहना है कि आधुनिक विज्ञान द्वारा स्थापित ब्रह्माण्ड के 
स्वरूप से किसी प्रकार की आधिदैविकता अग्राह्य सिद्ध होती है और विस्व के 
द्वारा मानव मूल्यों की कोई गारण्टी हमें नहीं मिल सकती है । धर्म को चाहिये 
कि वह अपनी आशाओं और योजनाओं को विज्ञान की आत्मा और उसकी 
विधियों के प्रकाश में प्रस्तुत करें । 
घम उन प्रक्रियाओं, उद्देश्यों एवं अनुभूतियों से विरचित होता है, जो मानव के 
लिए महत्त्वपूर्ण होते हँ । धनिष्ठ के लिए कोई भी मानव-चस्तु त्याज्य नहीं 
प्रतीत होती है । इसके अन्तगंत श्रम, कला, दर्शन, विज्ञान, मैत्री, मनोरञ्जन 
सम्मिलित हैं अर्थात्‌ वह सब, जो किसी भी अंश में मानव जीवन को सन्तोष 
भदान करता हं, धर्मपरायणता और धर्मनिरपेक्षता के अन्तर को नहीं निवार्दी 
जा सकता है । 


१. एक व्यक्तिवादी ( ५०/१००।३० ) ईसाई विचारक पिता, पुत्र और पतित्रात्मा के त्रिएकल 
को ईस्वर न मानकर केवल एक पिता” को ईश्वर मानते हैं। वे ईसा मसीह को केवर्ण 
एक मानव समझते: हुँ. Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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पवि २७७ 

मानवतावाद का लक्ष्य है कि एक स्वतन्त्र विश्वव्यापी समाज की स्थापना की 

जाय, ताकि सभी लोग स्वतन्त्र रहकर बौद्धिक स्तर पर सामान्य हित के लिए 

सहयोग देवें । मानवतावाद की मांग है कि इस सबंसामान्य विश्व का समान 
अधिकार का जीवन हो । 

सम्भवतः, इसी मानवतावादी घोषणापत्र से प्रभावित होकर ड्यूवी ने सन्‌ १९३४ 


में।ए कासन फेथ नामक पुस्तक में प्रकृतिवादी मानवतावाद को प्रस्तुत किया जिसकी यहाँ 
संक्षिप्त व्याख्या दी जायगी । 


जॉन ड्युवी का प्रकृतिवादी मानवतावाद 


ड्यूवी के अनुसार, सवंव्यापक एवं सामान्य घमं का प्रत्यय ही वृथा है । धमे केवल 
विशिष्ट रूप में ही हो सकते हैं। इसलिए किसी भी घमं के द्वारा बिश्व में एकता नहीं 
१ स्थापित की जा सकती है । परन्तु सभी धर्मों के पालन में एक सामान्य अभिवृत्ति ( ऐटीट्यूड ) 
पायी जाती है जिसे 'घमंनिष्ठता' ( रिलिजसनेस ) संज्ञा दी जा सकतो है। धर्मनिष्ठता किसी 
घमं एवं आदशं के पालन में देखी जाती है। धमानेष्ठता अथवा घमंपरायणता स्वस्थ एवं 
अभिवांछनीय मनोवृत्ति है जिसे व्यक्तियों में जगाये रहना चाहिए । धमंपरायणता अनेक प्रकार 
से उत्पन्न होती है : कभी महान उद्देश्य के आह्वान में, कभी कवितापाठ के गुंजन के फलस्वरूप 
और कभी दाशनिक चिन्तन की गहनता से भी घर्मनिष्ठता उभर पड़ती है । स्पिनोजा ऐसे व्यक्ति 
के उदाहरण हैं जिनमें अमूत्तं विचारों के आलोड्नो से ही धर्मनिष्ठता जाग उठी थो।' घर्मे- 
निष्ठता का सम्बन्ध किसी कार्य को सम्पादित करने के लिए संकल्प-विशिष्टता से. नहीं हैं; इसका 
विषय सम्पूर्ण संकल्पशक्ति है। यह जीव॑न के किसी एक क्षेत्र विशेष को नहों, वरन्‌ सम्पूर्ण 
जीवन को अनुप्राणित करती है ।* डचूवी के अनुसार, किसी भी उच्च आदशं के प्रति जागरूक 
होने पर धभ॑निष्ठता उत्पन्न हो जाती है-- 
किसी सामान्य एवं शाश्वत मूल्य के प्रति दृढ़ विश्वास के हेतु बाघाओं तथा 
व्यक्तिगत हानि-भय के रहते हुए भी आदर्श लक्ष्य के प्रति अनुक्रियाशीळता को 
धर्मनिष्ठता का गुण पुकारा जाता है ।* 
पहले लोग समझते थे कि धर्मनिष्ठता केवल परम्परागत धर्मों के ही द्वारा उत्पन्न हो 
सकती है और फिर, ड्यूबी के अनुसार, इन धमां में आधिदेविक शक्तियों की दुहाई दी जाती 
: है। परन्तु आधिदैविक शक्तियों में विस्वास का आधार क्या है ? इसका आधार है आश्चयंजनक 
घटनाएँ, जिन्हें अलौकिक शक्तियों के ढवारा उतपन्न कहा जाता है। परन्तु वर्तमान युग में 
विलक्षण घटनाओं तथा चमत्कारी स्थितियों को अलौकिक शक्तियों की अविश्वसनीय करामात 
समझा जाता है । विज्ञान के युग में अलौकिक शक्तियों में विस्वास का जमना कठिन हो गया 
है। इसलिए, डधूवी के अनुसार, वर्तमान युग में आधिदेविकतामूलक धर्म के आघार पर 
धर्मनिष्ठता का टिकाये रहना कठिन है । 
आधिदैविकता समय के प्रतिकूल तो है ही, छेकिन इसे त्यागने का एक दूसरा भी 
कारण हूँ । डथवी के अनुसार, परम्परागत आघिदैविकता से लकीरपन्थी-विभाजक नीतियों को 
Se 
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प्रोत्साहन मिलता है । 'आघिदैविकता के पोषक धर्मपरायण और धर्मनिरपेक्ष प्रक्रियाओं के बीच 
भेद बनाये रखते हैं और घमंनिरपेक्ष प्रक्रियाओं को प्रोत्साहित न होने के लिए दबाव डालते 
रहते हें ।' डचूवी का कहना है कि इस कथन की पुष्टि ईसाई धम के इतिहास से होतो है । 
इसमें मुक्त और पापी, भेड़ और बकरी, दास और चुने हुए का अन्तर किया जाता हूँ ।२ 
फिर आधिदैविकता के कारण स्वयं व्यक्ति में ही विभाजन हो जाता है । 
विलक्षण घटनाओं की शरण लेकर आधिदैविकता में लोगों का विश्वास दृढ़ किया 
जाता है; उदाहरणार्थं, प्राणशक्ति का स्वरूप, इसकी प्रजनन-प्रक्रिया इत्यादि । चूँकि अभी 
तक विज्ञान निर्जीव पदाथं से जीव को नहीं उत्पन्न कर सका है, इसलिए आधिदैविकतापोपक 
बताते हैं कि ईश्वर नें जीवों की सृष्टि की है और उससे ही सम्पूणं ब्रह्माण्ड का संचालन होता 
- है। परन्तु घटनाओं की विलक्षणता की शरण बहुत दिनों तक नहीं ली जाती है । ज्ञानवृद्धि के 
साथ अनेक घटनाओं को---जिन्हें लोग विलक्षण समझते थे--विज्ञान स्पष्ट करता जा रहा हूँ! 
यहाँ तक कि मानव आज चन्द्रमा पर भी पहुँच गया है, जिसे कुछ ही वर्पो पूर्व लोग असम्भव 
समझते थे । ऐसा होने पर भक्त प्रायः बिज्ञान को शंकित नेत्रो से देखते आये हँ । प्रारम्भ में 
धर्म के नाम पर विज्ञानप्रसार के प्रति विरोध भी हुआ था । परन्तु वर्तमान समय में एक 
दुसरी आशंका उठ आती है । स्वयं भक्त का ही जीवन दो विरोधी धाराओं में विभाजित हो 
जायगा । दैनिक जीवन में विज्ञान का हाथ इतना अधिक हो गया है कि किसी की भी आस्था 
विज्ञान के प्रति दृढ़ होती जायगी । दूसरी ओर विलक्षणता की शरण लेकर ईश्वर के प्रति 
भी भक्तों की. आस्था दनी रहेगी। इस प्रकार भक्तों का जीवन: दो आत्मविरोंधी आस्थाओं में 
बट जायगा । ऐसी अवस्था में किस प्रकार व्यक्ति का एकीकरण सम्भव होगा ? पर, क्या 


हम विज्ञान का विरोध कर सकते हैं ? 
विज्ञान हमारे जीवन में निश्चितता प्रदान करता है। 'इसके आधार पर घटनाओं का 


पुर्वंकथन तथा नियन्त्रण होता है जिससे जीवन का अभियोजनकार्य सम्भव हो सकता है | 
उदहरणाथं, घमं प्रार्थना के द्वारा वर्षा उत्पन्न कराना सिखाता हैं और इससे केवल 
अनिश्चित ही परिणाम निकलता आया हैं। इसके बिपरीत वैज्ञानिक विधि की मदद लेकर 
खाद, सिचाई, ` उत्तम बीज इत्यादि के द्वारा उपज निश्चित रीति से बढ़ायी जा सकती है । 
फिर, धमे बरावर वैज्ञानिक नियोजन का विरोध करता रहा है। परिवारनियोजन का ही 
उदाहरण छे लें। भारत में धमं की ही दुहाई देकर परिवारनियोजन में कठिनाई आ रही है। 
इस प्रकार घमतन्त्र के प्रचार हो जाने से एक ही देश के लोग हिन्दू, मुसलमान, सिक्ख ` 
इत्यादि आपस में लड़ते रहते हैं । इसी धमं के नाम पर यहुदी और मुसलमान, पाकिस्तान 
भौर हिन्दुस्तान आपस में लड़ते आ रहे हैं। अतः आधिदेविकता के आधार पर विभाजर्क 
नीतियों को प्रोत्साहन मिलता आ रहा है । 

_ छेकिन क्या उन मूल्यों को ठुकराया जा सकता है जिनके आधार पर व्यक्ति और 
समाज में एकीकरण और व्यवस्था उत्पन्न होती है ? डधूवी एकीकरण को विश्येष स्थान देते 
हैं और इसे ही वे सच्चे धमं का एकमात्र आदर्श समझते हुँ 
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मर अनुसार घमं वह है जो व्यक्ति का एकीकरण उन सवंग्राही आदर्श लक्ष्यों के 


अनुक्रियाशील होता है 1१ 


इस परिभाषा के विश्लेषण पर ड्धवी के 
2 दीखते a ७ द्वारा परिभाषित मानवतावाद न्तः लि 
तत्त्व स्पष्ट दीखते हैं -- 1नवतावाद में निम्नलिखित 


१. जीवन कग आदश लक्ष्य सम्पूण एबं सबंप्राहो होना चाहिये, अर्थात्‌ इसके अन्तर्गत 
सभी घटनाओं, सभी वस्तुओं और सभी मूल्यों को समाविष्ट रहना चाहिये । यदि आदर्श 
लक्ष्य संकीणं होगा तो उसे 'घमं-लक्ष्य” संज्ञा नहीं दी जायगी। | का 

२. se इस सर्वसम्पूण लक्ष्य को कोरी बुद्धि से नहीं, आधिदैविक प्रकाशन एवं 

दै ८; निह्टित रहती है, अतः ड्यूबी के अनुसार मानवतात्रादी 
धर्म प्रकृतिवादी होता है । 
कि ३. मानव आदश भूल्यों से अनुप्रेरित होता हैं। यदि वह केवल पाशविक्‌ वृत्तियों से 
संचालित हो तो उन वृत्तियों में निहित लक्ष्य को घामिक नहीं माना जायगा । अतः ड्चूवी का 
मानवतावाद मूल्याधृत है। इसलिए . धर्म? संज्ञा के लिए कल्पना.से रचित आदश लक्ष्यों को 
इतना मूल्यमय होना चाहिये कि मानव की सम्पूर्ण संकल्पशक्ति अनुप्राणित हो जाय । अर्थात्‌ 
उसकी सभी क्रियात्मक वृत्तियाँ उदात्त होकर सम्पूर्णतया उभर पड़ें । कन 
५ ४. अन्त में आदशं लक्ष्य को इतना पूणं होना चाहियें कि इसके द्वारा मानव की 
सम्पूर्ण शक्तियां उद्घाटित हो प॒र्के। इसलिए आदर्श की शरण लेकर प्रत्येक मानव अपना 
८ विकास, चरम प्रकाशन एवं अम्युदय कर सकेगा । यह तभी हो सकता है, जब मानव की 
अनेक वृत्तियाँ सामञ्जस्यपुर्ण होकर क्रियाशील होती रहँ। सभी वृत्तियों की इस सामञ्जस्य 
पूर्ण क्रियाशीलता का नाम व्यक्ति का चरम विकास तथा एकीकरण हूँ! अतः सम्पूणं 
वास्तविकता से अनुप्रेरित होकर मानव की सम्पूर्ण शक्तियों के पूर्णतया विकास से मानव का 
आत्मविकास होना चाहिये । । 
अतः डचूवी के प्रकृतिवाद में परम्परागत धर्मों में निहित मूल्यों की पूर्ण सरक्षा की 
गयी है। अन्तर इतना ही है कि ड्ू।ी प्रकाशन-श्रुति के स्थान पर रचनात्मक कल्पना की 
मदद लेते हैं, आधिदैविकता को त्याग कर प्रकृतिवाद को अपनाते हैं और आधिदैविक मरणोत्तर 
से पराङ्मुख होकर ऐहिक जीवन को सुधारने की सलाह देते हैं । पहले ही बताया 
जा चुका है कि ड्यूवी आधिदेविकता को विज्ञानविरोधी एवं विभाजक मानकर इसे छोड़ने की 
सलाह देते हैं। इसके विपक्ष में यथार्थता पर अवलम्बित रचनात्मक कल्पना को अपनाने के 
निम्नलिखित तर्क प्रस्तुत करते हैं-- 
` १. कल्पना मानव-मति में निहित “अवश्य है लेकिन रचनात्मक होने के लिए इसे 
यथाथंता को शरण लेनी चाहिये । नहीं तो यह कोरी कल्पना हो जायगी ।'अब यदि रचनात्मक 
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कल्पना यथार्थता पर आधूत हो तो यथार्थता में अन्तनिहित रहने के लिए इसे उस विधि की 
मदद लेनी चाहिये जिससे यथार्थता का ज्ञान प्राप्त हो जाय प्रकृति की यथार्थता का ज्ञान 
प्राप्त करने के लिए वैज्ञानिक विधि एकमात्र विश्वसनीय विधि है । इसलिए डथूवी के अनुसार, 
मानवतावादी का विज्ञानपोषी होना अनिवाग्ं है । 
२. चूँकि यथार्थता में निहित रहने के लिए वैज्ञानिक विधि को अपनाना अनिवायं 
_ होता है और चूँकि वैज्ञानिक विधि स्त्रथं मानव की अपनी ही रचनात्मक शक्तियों पर निर्भर 
रहती है, इसलिए मानवतावाद के अनुसार व्यक्ति और समाज को मानव का विधाता कहा 
जा सकता है । चूंकि प्रकृति एक ही है और मानव शक्ति से निस्सृत विज्ञान विधि भी एक . 
ही है और फिर चूंकि इस प्रकृति पर आधिपत्य सभी मानवों की वैज्ञानिक प्रक्रियाओं के 
सहयोग से प्रास किया जा सकता है, इसलिए ड्यूबी का मानवतावाद विश्वसमाज की कल्पना 
करता है । नकारात्मक रीति से, ड्यूवी के अनुसार, स्वगंप्रासि को छिप्सा छोड़ देनी चाहियें 
और मानव को चाहिये कि परस्पर सहयोग के आधार पर वह मानव कल्याण हेतु अपनी 
योजनाओं को प्रश्रय दे । 

३. डथूवी रचनात्मक कल्पना की रचनात्मकता पर इसलिए भी जोर देते हैं कि वे 
इसे स्वतन्त्र मानव की स्वतन्त्र इच्छा का स्फुरण मानते हँ । बाहरी दबाव तथा अन्तद्न्द्र एवं 
आन्तरिक संघर्ष के रहने पर कल्पना की रचनात्मकता थोथी हो जाती है । इसलिए डभूवी के 
अनुसार स्वतन्त्र भानव को अपने स्वतन्त्र निर्णय से प्रास आदशं से उत्प्रेरित होकर इस 
विश्व को स्वतन्त्र मानवसमाज का कमक्षेत्र बनाना चाहिये । अतः डूबी जनतन्त्र के पोषक 
हैं और विश्वव्यापी ज नतनत्रों की कल्पना करते हैं । 

चूंकि डघूवी मानवतावादी हैं, इसलिए वे मानव के सभी सांस्कृतिक व्यापारों को 
प्रश्रय देते हें । कला, ज्ञान, शिक्षा, सहभागिता, प्रेम, मैत्री इत्यादि सभी मानवमूल्यों का भाप 
हादिक स्वागत करते हँ । हाँ, पर आप सभी मानवमूल्यों को ऐहिक समझते हैं । इनके 
अनुसार, मानव-आदशं कहीं भी पहले से साकार नहीं माना जा सकता है और न इसे कोरी 
कपोळकल्पना कहा जा सकता है । सच्चा आदश मानवसमाज एवं प्रकृति से मेळ खाता हैं 
और वह मानव शक्तियों को उत्प्रेरणा के द्वारा उन्मुक्त कर सम्बद्ध तथा साकार रूप धारण 
करता हैं। आदशं की इस प्रक्तिरूपता ( अर्थात्‌ प्रकृति के प्रति 'अनुकूलता ) से डभूवी इतने 
अनुप्रेरित हो गये कि आप इसे (इश्वर? संज्ञा देने लगे। यहाँ हमें याद रखना चाहिये कि 
परम्परागत धर्म आधिदैविकता पर इतना अधिक जोर देते हैं कि वे प्रकृति की अवज्ञा, उसके 

अति पराङ्मुखता का रुख प्रस्तुत करते हैं। इसके विपरीत, डभूवी प्रकृतिवादी हैं और 
प्रकृति को मानव का पुनीत कमंकषेत्र समझते हैं । पर क्या प्रकृति को मानव आदं के अनुकूल 
माना जा सकता है ? यहाँ ड्यूवी और उनके संमकालीन मानवतावादी फ्रॉयड में कुछ विरोध 
देखने में आता है । फ्रायड के अनुसार, प्रकृति मानव के लिए अग्नि-्तूफान, बाढ़-सूखा तथा 
मरण-सन्देश प्रस्तुत कर मानव के हुदय में भय का संचार करती रहती हैँ । इसके विपरीत! 
ड्यूवी का मत है कि प्रकृति केवल उत्पीड़क नहीं होती । प्रकृति मानव को चुनौती देती रहती 
हैं उसकी शक्तियों को उभारती रहती हैं और उसकी वृत्तियों का उदात्तन और उसका सतत 
उद्बोध करती रहती है । ८श्रक्नत्तितके'प्रति'/अुक्रियोशील हर्क हीं भानव में चरित्र, विवेक! 
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ज्ञान, शिक्षण तथा मूल्यों का विकास हुआ है ।१ प्रकृति के प्रति आराधना-भाव से ओतप्रोत 

होकर ड्यूवी ने अपने उद्गार को इस प्रकार व्यक्त किया है-- | 
घामिक अभिवृत्ति के लिए आवश्यक है कि जिस विश्व को कल्पना एक व्यवस्थित 
ब्रह्माण्ड समझती है और जिससे मानव चारों ओर से घिरा हुआ है उस विश्व 
के साथ मानव का सम्बन्ध निर्भरता एवं अवलम्ब का होना चाहिए । यथाथं 
और आदर्श की इस एकता को 'ईश्वर' या 'ईश्वरीय' संज्ञा देकर. मानव अपने 
को नैराश्य या अवज्ञा के भाव से संरक्षित रख सकता हैं जो ( विस्व से ) 
पार्थक्यभावना से उत्पन्न होते हैं। ` 


ड्यूवी के अनुसार, प्रकृतिवादी धमंपरायणता उस सत्यता को मान्यता देती है जिसे 

केवल विज्ञान ही स्थापित कर सकता है और फिर यह प्रजातंत्र की नींव को इसके प्रति पूणं 

आस्था उत्पन्न करके पक्का करती है 15 फिर, ड्युवी, के अनुसार प्रजातंत्र का नैतिक महत्त्व 

इसी में है कि इसके आधार पर स्वतंत्र विश्वराष्ट्र की स्थापना हो ।४ इस स्थल पर ए कॉमन 

फेथ की अन्तिम पंक्तियाँ अति माभिक और हृदयस्पर्शी हैं जिन्हें पढ़ने के बाद शायद ही कोई 
पाठक अप्रभावित रह सकता है-- 

आदश उदेश्य, जिनमें हमारी निष्ठा है, वे न तो मरीचिकाएँ हुँ और न डग- 

मगानेवाली विडम्बनाएँ । ये आदर्श हमारे पारस्परिक अनुकूल सम्बन्ध तथा 

इन सम्बन्धों में निहित मूल्यों के द्वारा ही साकार होते हैं ॥ आज हम जो 

जीवित हैं, उस मानवता के अंग हैँ जो सुदूर भूतकाल तक फैली है और जो 

प्रकृति के प्रति अनुक्रियाशील रही है । सम्यता की वे वस्तुएं जिन्हें हम मूल्यवान्‌ 

समझते हैं, सब हमारी रचनाएँ नहीं है : वे उस अविच्छिन्न मानवसमाज की 

क्ृतियों एवं दुःखवहन के प्रसाद से उत्पन्न हुई हैँ जिस समाज की हम एक 

कडी हैं । हमारा दायित्व है कि जिन मूल्यों की विरासत हमने प्राप्त की है 

उनका संरक्षण, परिशोधन, संचारण एवं संवद्धंन करें ताकि हमारे बाद 

आनेवाली पीढ़ी उन्हें हमारी ' तुलना में अधिक ठोस एवं सुरक्षित, अधिक 

व्यापक रीति से सुलम्य और अधिक मात्रा में समान रूप से वितरित पाये । 

घामिक विश्वास के ये वे तत्त्व हैं जिन्हें किसी सम्प्रदाय, वर्ग या जाति में. 

सीमित नही किया जायगा | इस प्रकार का विश्वास गौण रीति से सर्वकाल 

से मानवजाति का सामान्य विशवास रहा है। इसे स्पष्ट कर इसे क्रान्ति का 


रूप देना शेष रह गया है ।* 


१. का० फे०, पृ० ५६ | 

२, वही, पृ० ५३। | 

३. The philosophy of John Dewey, Edited by P.'A. Schilpp, 1950, 
p. S95. 


४, वही, प० ५९७ 
१ | बे CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
१, का० फे० पु० ८७। 
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ड्यवी के अनुसार, इस विश्रान्त, अनिश्चित तथा विक्षिप्त युग के लिए इस प्रकार 
का सन्देह नितान्त आवश्यक है ।' 
डयवी की अनप्रेरणा प्राप्त कर लामोण्ट ने मानवतावाद की सुव्यवस्थित व्याख्या की हूँ। 
इसलिए लामोण्ट की व्याख्या को संक्षेप में यहाँ लिखा जा सकता हूँ । 
कोलिस लामोण्ट का मानवतावादी विश्वदर्शन : 
लामोण्ट के अनसार, मानवतावाद समस्त मानवजाति का विश्वदशन हू जो विभिन्न 
जातियों और संस्कृतियों के व्यक्तियों और उनकी असंख्य सन्तानों के दाशंनिक एवं नैतिक 
मार्ग दर्शन में समर्थं हो सकता है ।* इनके अनुसार, दर्शन का मुख्य उद्देश्य है कि वह 
मानव-च्यापार में निहित उद्देश्यों, समस्याओं तथा आदशों का विश्लेषण और उनका स्पष्टीकरण 
करे; इसलिए दशनं का उद्देश्य है कि वह विज्ञान, समाजशास्त्र तथा अन्य अध्ययनों के 
आघार पर विश्वदृष्टि प्रस्तुत करे । अतः, विविध तथा अनेक दृष्टियों को क्रमबद्ध व्यवस्था में 
लाये बिना दर्शन सम्भव नहीं हो सकता है और व्यवस्थित रहने पर ही यह मानवका 
. अभीष्ट मूल्यों के प्रति उत्प्रेरित करने में समर्थ हो सकता है 15 फिर, ड्गूवी की भाँति लामोण्ट 
हैं कि सच्चा दशन वह है जो जीवन की आहुति से सींचा जाता हुँ और फिर दार्शनिक 
को अपने विचारों की गहनता तब तक नहीं प्राप्त होती जब तक वह अपने दर्शन को अपने 
प्राणों की बाजी लगाकर मानने को तैयार नहीं होता हुँ ।* इस मत की पुष्टि के लिए लामोण्ट 
ईसा, सुकरात ब्रूनो, स्पिनोजा इत्यादि के उदाहरण प्ररतूत करते हैँ । लामोण्ट के इस कथन से 
निष्कर्ष निकलता हैं कि मानवतावाद .के प्रति दार्शनिक को प्रतिबद्ध होना चाहिये । 
परन्तु हमलोगों ने आदशं के प्रति कटिबद्धता को 'घर्मपरायणता' संज्ञा दी है; अतः लामोण्ट के 
मानवतावाद को 'धमं' सज्ञा दी जायगी । 
लामोण्ट के अनुसार, मानवतावाद तर्कसंगत रूप से प्रकृतिवादी एवं विज्ञानवादी ही 
हो सकता है क्योंकि मानवतावाद के लिए प्रकृति ही एकमात्र सत्ता है जिसका मानव एक 
अभिन्न अंग,है और जिसमें आधिदैविकता का लेशमात्र नहीं है। यही एक दर्शन है जो बीसवीं 
शताब्दी की आत्मा और उसकी आवश्यकताओं के लिए संथा उपयुक्त है, यह मानव जावन 
और उसके अस्तित्व की ऐसी सामान्य दृष्टि.है जो सभी देशों और जातियों को समष्टिपूण 
दृष्टिकोण प्रदान कर सकती है, यह व्यक्तिगत सीमित एवं संकीणं अभिरुचियों को कोसो दूर 
हटाकर उनके स्थान पर व्यापक उद्देश्य और आशाएं प्रस्तुत कर मानव में अनुदूघाटित 
सम्भावनाओं को ललकारने कां उत््रेरणा भर सकता है । मानवतावाद, लामोण्ट के अनुसार, 
तर्कसंगत रीति से केवळ अन्तरराष्ट्रोय सहयोग सै सम्नथित किया जा सकता हूँ । इसलिएं, 


१. वही, पृ० ५१। 

२. दी फिलॉसफी आंब ह्य तनिज्म, विजन प्रेस, १९६२ पु० २३,६६ | 

३. वही, पु० ४-५ | 

१४, “Indeed no man 195 8 philosophy Worthy of the name ०९ 185 
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ल स नसी जातियों बौर व्यय को बुझा 
७” "` उन्ह सूत्रबद्ध करने में समथं हो सकता है 1१ अतः, 

बौद्धिक 60 जनतान्त्रिक विधियो का अनुसरण करते हुए समस्त मानव के 

ऐहिक सुखों की वृद्धि के हेतु सहर्ष सेवा के दर्शन को बीसवीं शताब्दी का 
मानवतावाद कहा जा सकता हैं ।२ | 

इस परिभाषा को ध्यान मैं रखकर लामोण्ट ने मानवतावाद के इन दस लक्षणों का 
उल्लेख किया है-- : 

; १. मानवतावाद प्रक्ृतिवादी तत्त्वमीमांसा है जिसमें किसी भी प्रकार की आधिदेधिकता 
को प्रथय नहीं दिया जा मकता हुँ। यह प्रकृति सम्पूर्ण जड़ और उसमें निहितः शक्तियों की' 
समष्टि है जो अपने नियमों के द्वारा सञ्चालित होती रहती हूँ । 

२. इस मिकामात्मक प्रकृति में मानव का भी उद्भव हुआ है । मस्तिष्क के साथ 
मानव के मन का अत्रियोज्य सम्बन्ध है और मस्तिष्क के विनष्ट होने पर चेतन प्रक्रियाओं का 
भी लोप हों जाता है । देह से परे आत्मा के अस्तित्व को नहीं स्वीकारा जा सकता हुँ और 
इसलिए आत्मा के अस्तित्व पर आधूत मरणोत्तर जीवन की आशा भी भ्रामक है । परन्तु 
मानवतावाद और जड़वाद के बीच अन्तर है । जड्वाद मन और चेतन.को जड़ और देह से 
अलग समझता है और मन एवं चेतन को महत्त्वपूर्ण नहीं मानता । लेकिन, मानवतावाद के 
अनुसार, जड़ और चेतन के बीच प्राकारिक अन्तर नहीं हैं और फिर इसमें चेतन को भी 
मान्यता दी जाती है 1३ 

३. मानवतावाद के अनुसार, मानव को अपनी शक्तियों पर भरोसा रखना चाहिए । 
अपनी बुद्धि के द्वारा वैज्ञानिक विधि की मदद लेकर मानव अपनी प्रगति कर सकता है और 
अपनी सुषुप्त एवं अनुद्घाटित शक्तियों का विकास कर सकता हैं । 

४. मानवतावादी आशावादी होता है। उसके लिए आधिदैविक शक्तियाँ काल्पनिक 
समझी जाती हैं । इसलिए मानवतात्राद में दैववाद, नियतिवाद एवं पूर्वनियतिवाद को 
अस्वीकारा जाता है । यह मानव की स्वतन्त्र एवं सर्जनात्मक शक्तियों का पोषक है और 
मानता है कि मानव अपना ही भाग्यनिर्माता एवं विधाता होता है। मानव की इस पूर्ण 
स्वतन्त्रा के सम्बन्ध में इटली-निवासी पीचो ( सन्‌ १४६३-१४९४ ) को उक्ति उल्लेखनीय 
हैं। पीचो ने ओरेशन ऑन दी डिग्निटी आंव मंन नामक पुस्तक में बताया है कि आदम की . 
सृष्टि कर ईस्वर ने आदम से कहा-- हे, 

: मैंने तुम्हें इच्छा-स्वातन्त्य प्रदान किया है जिसकी सहायता से बिना किसी_ 
रोकटोक के तुम अपना स्वरूप निर्धारित करना। मैंने तुःहेँ न स्वर्गीय जीव 
बनाया है और न पार्थिव, न मरणशील बनाया है और न अमर; मैंने 


१. वही, पृ ८ । 


२. वही, पृ० WI . CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


३. जुलियन हक्सले एसेज ऑब ए हवा मनिस्ट, चाटो और विण्डस, १९६४, पु० ७३। 
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स्वतन्त्र एवं सर्वश्रेष्ठ शिल्पकार बनाया है ताकि तुम अपने को इच्छित साँचे 
और ढांचे में ढालो । 

यहाँ इकबाल को प्रसिद्ध पंक्तियॉँ भी उद्धत की जा सकती हैं-- 

खुदी को कर बुलन्द इतना कि हर तक़दीर के पहले । 
खुदा बन्दे से खुद पुछे, वता तेरी रजा क्या है ॥ 

मानव को अपना भाग्यविधाता और स्वतन्त्र संकल्पी मान लेने पर मानवतावाद 
अस्तित्ववादी मानवतावाद का रूप धारण कर लेता हूँ । 

५. मानवतावाद नीति एवं आचार को ऐहिक अनुभूतियों और सम्बन्धों पर आधृत 
तथा उनमें सीमित समझता है। इसका दृढ़ विश्वास है कि बिना किसी जाति, वणं और 
घर्म का विचार किये आर्थिक, सांस्कृतिक तथा आचारिक सुख, स्वतन्त्रता एवं प्रगतिशीलता का 
सम्वद्धन मानवजीवन का सर्वोच्च उद्देश्य है। सामान्य रूप से मानवतावाद धमं एवं निरीश्वरवाद 
के प्रति तटस्थता बरतता है । इसलिए मानवतावाद को धर्मनिरपेक्ष कहा जा सकता है । लेकिन 
आगे चलकर हम देखेंगे किं मानवतावाद और धर्मनिरपेक्षतावाद ( सेक्युलरिज्म ) में थोड़ा 
अन्तर है । घर्मनिरपेक्षतावाद में ईश्वर, धमं तथा निरीइवरवाद के प्रति पूणं तटस्थता 
निबाही जाती हैं । घर्मनिरपेक्षतावाद में भी आधिदैविकता को प्रश्रय नहीं दिया जाता हैं, 
परन्तु इसका साक्षात्‌ विरोध नहीं किया जाता है । इसके विपरीत मानवतावाद में आधिदैविकता 
का पूर्ण विरोध किया जाता हुँ और उसका खण्डन किया जाता है। 

६- मानवतावाद के अनुसार, प्रत्येक व्यक्ति अपने व्यक्तित्व का विकास तथा अपना 
हित अन्य व्यक्तियों के कल्याण और परहित के सेवाकायं के माध्यम से प्राप्त कर सकता हुँ । 
इसे परम्परागत भारतीय विचारधारा के विपरीत समझना चाहिए क्योंकि उस विचारघारा के 
अनुसार प्रत्येक व्यक्ति समाज से विमुख होकर समाधि द्वारा अपना पूर्ण विकास कर सकता 
है । इसके विपरीत, मानवतावाद के अनुसार, बिना लोकसेवा किये व्यक्ति अपनी पूर्णता 
नहीं प्राप्त कर सकता हुँ । न 

७. मानवतावाद कला, साहित्य, मनोरञ्जन तथा सभी प्रकार के सांस्कृतिक कार्यों का 
प्रोत्साहन चाहता हैँ जिससे मानवजीवन सर्वाङ्गपूर्ण तथा सौन्दर्यमय बने । जड़वाद के विपरीत, 
मानवतावादी दर्शन में मानव-आदर्श और उसके उद्देश्य को भी महत्त्वपूर्ण जीवन का उत्प्रेरक 
माना जाता है । इसके अनुसार, केवल पाशविक वृत्तियों से ही मानव सञ्चाछित नहीं होता 
है । इनके अतिरिक्त मानव में बुद्धि, विवेक तथा कल्पनाशक्ति भी है जिनके द्वारा मानव की 
रचनात्मक कृतियाँ सञ्चालित होती हैं । 

८. मानवतावाद विश्वव्यापी समाज के हित की योजना प्रस्तुत कर विश्वजनतन्त्र की 
स्थापना का स्वप्न देखता है ताकि इस विश्वव्यवस्था के आधार पर अमर शान्ति तथा निरन्तर 
प्रगति प्राप्त की जाय । मानवतावाद का स्वप्न बिना अन्तरराष्ट्रीय सहयोग और कर्मकषत्र के 
नहीं पूरा हो सकता है । साम्यवाद भी मानवतावाद के अन्तर्गत विभिन्न वादों में एक है? 


मानदतावाद जनतान्त्रिक है और साम्यवाद तानाशह्ी,। |), 0000 मान्यता 
2 वरती | pro nya Maha Vidyalaya Collection. 
९. चूंकि मानवर्तावाद मि » इच्छास्वातन्त्र्य तथा वैज्ञानिक विधि को 
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दी जाती है इसलिए इसे राजनीतिक, आथिक एवं सांस्कृतिक जीवन में पूरी छूट का 
समथंक माना जाता है। 

१०. मानवतावाद लकीरपंथ से कोसों दूर रहता है। यह मानव को अपनी बुद्धि और 
उस पर आधृत विज्ञान पर भरोसा रखना सिखाता है । इसलिए यह मानव को सभी वादों 
मूल अवघारणाओं तथा मान्यताओं की निरन्तर समीक्षा करना सिखाता है । स्वयं मानवतात्राद 
अपने को इस समीक्षा-कसौटी पर परीक्षित करता रहता है । 

मानवतावाद विश्वदशंन माना जाता है और विश्वव्यापी शान्ति स्थापित करना इसका 
मुख्य उद्देश्य है । इसके अनुसार, सभी झगड़े और - मतभेद शान्तिपूर्ण संगोष्ठी एवं विचार- 
विनिमय के आधार पर दूर किये जा सकते हैं । 

मानवतावाद का सम्बन्ध माक्संवाद के साथ भी है । इनके बीच दो मुख्य भेद हैं-- 

१. मार्क्सवाद तानाशाही, है । इसके अनुसार, साम्यवादी दल के सदस्यों को छोड़कर 
अन्य व्यक्तियों को शासन के सम्बन्ध में मत प्रकट करने की छुट नहीं दी जा सकती है । 
इसके विपरीत, मानवतावाद जनतान्त्रिक है । प्रक्ृतिवादी मानवतावाद मानव को स्वतन्त्र जीव 
समझता है और इसलिए, इसके अनुसार, प्रत्येक व्यक्ति को स्वतन्त्रता मिलनी चाहिए कि 
वह अपनी ऐहिक सुख-प्रासि, विज्ञान-पोषण तथा स्वतन्त्र रचना के लिए ऐसे शासन के पक्ष में 
मतदान करें जिसमें इन. उद्देश्यों की पूर्ति की जा सके । 


२. फिर, माक्सवादी जडवाद मानव-आदर्श और चेतनहीन जड़ के बीच प्राकारिक 
अन्तर मानता है । ऐसा मान लेने से मानव और प्रकृति के बीच विरोध की भावना जग 
सकती है । जड़वाद के विपरीत प्रक्ृतिवादी मानवतावाद के अनुसार जड़ और चेतन के बीच 
घनिष्ठ सम्बन्ध है । मानव को भी न केवल जड़ और न केवल चेतन, . बल्कि जड़चेतन अथवा 
मनोदैहिक मानना चाहिए। मानव-आदशं प्रकृति में ही निहित है और प्रकृति में ही उन्हें 
साकार किया जा सकता हू । 

भारतीयों के लिए मानवतावाद इसलिए महत्त्वपूर्ण है कि भारत का संविधान धर्म- 
निरपेक्षतावादी है, जो मानवतावाद का ही एक रूप है । चूँकि भारतीय. संविधान की नींव 
नेहरू ने डाली, इसलिए उनके द्वारा प्रणीत घमंनिरपेक्षतावाद का हमें ज्ञान होना चाहिए । 
नेहरू का वैज्ञानिक मानवतावाद 

नेहरू के अनुसार, इस युग के दो सर्वोच्च आदश हैं मानवतावाद और वैज्ञानिक 
परम्परा । इन दोनों के समन्वय को “वैज्ञानिक मानवतावाद” संज्ञा दी जा सकती है ।* 
कोंत के समान नेहरू का भी कथन है कि मानवता ही ईश्वर हे और समाजसेवा इसका 
मुख्य घर्मानुष्ठान । ` 

वैज्ञानिक मानवतावाद के अनुसार, भौतिक जड़ की विकासात्मक प्रक्रियाओं के 
फलस्वरूप मानव का उद्विकास हुआ है और इसलिए प्रकृति का अंग रहकर, बिना आधिदैविक 


i PSE 
१. दी डिस्कवरी आंब इण्डिया, लन्दन १९६०, पु० ५२७। 
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-शक्ति'की दुहाई दिये, अपनी ही शक्ति और बुद्धि पर भरोसा रखकर मानव अपना उत्थान 
और अपनी प्रगति कर सकता है । मानव सर्जनात्मक, समीक्षक एवं प्रगतिशील जीव है । 
प्रगति के लिए उसे आदर्श की आवश्यकता पड़ती हैं जिसके भनुशीलन से वह आगे बढ़ सकता 
हैँ । फिर, मानव सामाजिक जीव होता है। इसलिए किसी सामाजिक व्यवस्था में रहकर 
लोककल्याण के आदशं का अनुशीलन कर मानव अपनी अनुद्घाटित सम्भावनाओं एवं 


` शबितयों का चरम विकास कर सकता है । जिस प्रकार एक व्यक्ति किसी समाज का अंग 


होता है, उसी प्रकार कोई एक समाज किसी एक जाति अथवा राष्ट्र की इकाई होता है और 
फिर इसी प्रकार प्रत्येक जाति तथा राष्ट्रको अन्तरराष्ट्रीय संगठन का अंग होना चाहिए । 
इस दृष्टि के अनुसार प्रत्येक व्यक्ति को किसी एक राष्ट्र का सदस्य रहकर अन्तरराष्ट्रीय 
आदर्शो का पालन करना चाहिए । प्रत्येक व्यवित के समान प्रत्येक राष्ट्र अन्तरराष्ट्रीय संघ का 
सदस्य होकर पारस्परिक सहयोग के आधार पर अपना विकास कर सकता है और अपनी 
समस्याओं का समाधान कर सकता है । अन्तरराष्ट्रीय कलह को नेहरू ने अशुभ माना हु। 

वैज्ञानिक मानवतावाद के सिद्धान्तो के अनुकूल नेहरू राजनीति में अन्तरराष्ट्रीय सहयोग 

और सहास्तित्व के समर्थक थे, भारत में जनतंत्र के पोषक और इसके विक्रास के लिए तकनीक 
और बिज्ञान द्वारा राष्ट्रीय औद्योगीकरण के मुख्य कणंघार थे । इनके अनुसार, मानव केवल 
प्रकृति की देन ही नहीं है, बल्कि प्रकृति के विकास का मुख्य साधन भी है । इनके अनुसार, 
प्रत्यक व्यक्ति स्वतंत्र तथा स्वाधीन है, पर वह आत्मकेन्द्रित इकाई नहीं हुँ । व्यक्ति अपनी 
परिस्थिति और समाज के प्रति अनुक्रेयाशील रहा करता है। इसलिए व्यक्ति को प्रोन्नत होने 
के लिए राजनीतिक एवं आथिक रीति से स्वतंत्र रहना चाहिए । नेहरू ने देखा कि भारतवासी 
उपनिवेशवादियों, सामन्तबादियों तथा पूँजीपतियों की चालों से जकड़ा हुआ है। उपनिव्रेशावाद 
से मुक्त करने के लिए नेहरू ने गांघीजी के साथ अँगरेजो के विरुद्ध आन्दोलन खड़ा किया । 
फिर भारत के आजाद हो जाने पर सामन्तवाद का अन्त करने की कोशिश की । पटेल का 
सहयोग प्राप्त कर आपने देशी राज्यों का अन्त किया । पूंजीपतियों से भारतीयों को संरक्षित 
रखना आसान काम नहीं है। तो भी उन्होने अनेक घन्धो का राष्ट्रीयकरण किया और फिर 
अनेक राष्ट्रीय योजनाओं के अन्तगन विशाल उद्योगों की स्थापना की । इन कदमों के उठाने में 
उन्हें भारतीयों का सहयोग मिला । लेकिन वे समझते थे कि भारतीय अपने भाग्य का 
विघाता तभी हो सकता है जब उसे स्वतंत्र रीति से जनमत का अधिकार प्राप्त हो । इसलिए 
नेहरू ने स्वतंत्र मतदान का अधिकार प्रत्येक प्रौढ़ व्यक्ति को वैधानिक रीति से प्रदान किया । 
आपके अनुसार, प्रत्येक राष्ट्र का शासन संसदीय ( पाछियामेष्टरी ) सभाओं के निर्वाचित 
स यिस हर वी तथा लगे समान तानागाही के 
._ व्यक्ति के समान प्रत्येक राष्ट्र को भी पूरी स्वतंत्रता होनी चाहिए कि वह अपना 
विकास आप कर सके । इसलिए, नेहरू के वैज्ञानिक मानवतावाद के अनुसार, किसी देश के 
ऊर इनान डालना गछत हैं। यही कारण है कि उन्होंने राष्ट्रों के बीच सहास्तित्व तथा 
वे-छगाव ( निर्बन्धन ) की _नीति अपनायी । इस नीति के सफल होने में उन्होंने सशस्त्र 
गुटबन्दियों को रोड़े के रूप में देखा और हसलिए उन्होंने, अल जाउबत्दियो की निन्दा की 1 
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परन्तु निर्बन्धन की नीति को उन्होंने अलगाववाद नहीं माना 1 वे राष्ट्री के आपसी सहयोग की 
नीति को ही सही समझते थे । इसलिए उनकी तटस्थता की नीति गतिशील कही गयी है। . 

नेहरू लोकोपकारवादी एवं उदार विचारक थे । तो भी आपके मानवतावाद में घमं 
तथा इश्व रवाद का स्थान नहीं देखा जाता है । आपके अनुसार, धर्म परलोकवादी होता है, न 
क्रि ऐहिक । नेहरू को परलोक-विचार रुचिकर नहीं मालूम देता था । पारलीकिक सत्ता की 
उन्हें चिन्ता न थी। इस संसार के कत्तव्य निश्चित करना और उनका पालन ही उन्हे 
'पर्या्त माळूम देता था ।' फिर, इनके अनुसार, घ्म, श्रुति एवं इलहाम को दुहाई देकर 
बैज्ञानिक खोज में अड्चन पहुँचाता है ।* विश्व-इतिहास को साक्षी देते हुए नेहरू ने बताया . 
र कि घमं के द्वारा विश्वशान्ति की अपेक्षा युद्ध और कलह का अंश ही अधिक देखने में आता 
है । नेहरू ने स्वीकार अवश्य किया हैं कि धमो से मानवसस्कृति में प्रगति अवश्य हुई है । 
उन्होंने वौद्ध धर्म के विषय में बताया है कि इसके द्वारा जातिवाद का बिरोध किया गया था 
और यह भी कि बौद्धमत धर्माश्रित मानवतावाद कहा जायगा क्योंकि इसमें देवी-देवता को 
कोई स्थान नहीं दिया गया है परन्तु धर्मों का उद्देश्य रहा हूँ कि व्यक्तिगत मोक्षप्राप्ति की जाय | 
यहाँ उल्लेखनीय है कि बोघिसत्त्वज्िचार में भी सामूहिक अम्युदय का सन्देश नहीं है, इस 
महायान पन्थ में भी एक-एक कर सर्वमुक्ति का सन्देश हुँ, न कि सामूहिक क्रान्ति को शिक्षा । 
अतः, नेहरू धर्मों को समाजसुधार एवं देशक्रान्ति के लिए अनुपयुक्त समझते थे । यहो कारण 
है कि नेहरू महात्मा गाँधी के दशंन के प्रति विशेष आस्था नहों रखते थे। 

महात्मा गाँधी धर्म और परलोक में विश्वास रखते थे । .उनके लिए प्रत्येक व्यक्ति का 
आन्तरिक एत्रं आध्यात्मिक विकास मानव-प्रगति के लिए आवश्यक हुँ। इसके विपक्ष में नेहरू का 
कहना था कि घमं की शरण लेकर व्यक्तिगत विकास सम्भव हो सकता हूँ, लेकिन इसके द्वारा 
सामाजिक उत्थान और देशक्रान्ति सम्भव नहीं हो सकती और समस्त मानवजाति के प्रगतिशील 
होने के लिए देशक्रान्ति आवश्यक है । फिर, व्यक्ति के समान देश की इकाई ग्राम है । महात्मा 
गाँधी प्रत्येक ग्राम को स्वाबलम्बी बनाकर स्वतंत्र इकाई रखना चाहते थे । इसके विपरीत, 
नेहरू अधिक-से-अधिक व्यक्तियों, ग्रामों, राष्ट्रों के बीच सहयोग और क्रियात्मक सहकारिता के 
समर्थक थे । नेहरू के अनुसार, किसी एक ग्राम को स्वावलम्बी तभी किया जा सकता है जब 
गरामत्रासियों की आवद्यकता को अतिसिमित रूप में रखा जाय । इनके अनुसार, सम्य जीवन के 
लिए उद्योग, तकनोक, विज्ञान आदि अति महत्त्वपूर्ण हैं और अनेक राष्ट्रों के सहयोग से 
ही औद्योगीकरण सम्भव है । इसलिये ग्रामोद्योग के साब साथ नेहरू ने राष्ट्रीय औद्योगीकरण 
की विशाल व्यवस्था की है । 

यदि नेहरू की आस्था महात्मा 
को इतने प्रिय ये और क्यों नेहरू महात्मा गाँघो 
इतना आकर्षण था कि नेहरू बिना उससे प्रभावित हुए नहीं र 
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1 गाँधी के उमाजदर्शन में न थी तो क्यो नेहरू गांधीजी 
के अनुयायी रहे ? महात्मा के व्यक्तित्व में 
ह पाये । लेकिन दूसरी बात 


२४; .ऐन ऑटोबायोप्राफी, 
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थी कि महात्मा गाँधी के अनुसार उद्देश्य की पवित्रता के साथ साधना की भी निर्मलता रहनी 
चाहिए । शान्तिप्रिय नेहरू को यह “उद्देश्य-साघन की पवित्रता” अकाट्य सिद्धान्त लगा और 
नेहरू ने गाँधीदशंन के इस सन्देश को अपनाया और आजन्म निबाहा । 


विज्ञान, तकनीक राष्ट्रीय औद्योगीकरण आदि साम्यवाद के नारे हैं । चूँकि नेहरू ने 
इन साधनों को अपनाया, इसलिए वे साम्यवाद के बहुत नजदीक थे । अन्तरराष्ट्रीय नीति में 
भी आप साम्यवादी रूस के साथ साठगाँठ किये हुए थे। आपको साम्यवाद इसलिए प्रिय था 
कि साम्यवाद में पारलौकिकता की अवज्ञा की जाती है, ऐहिक सुख को प्रश्रय दिया जाता है 
और मानव की अपनी ही शक्ति पर भरोसा सिखाया जाता है, परन्तु आप साम्यवाद की 
तानाशाही के विरोधी थे । 


नेहरू का वैज्ञानिक मानवतावाद उदार तथा सामयिक सन्देश था, पर क्या नेहरू की 

यह अमरज्योति हमारा मार्गदर्शन कर रही है? खेद के साथ मानना पड़ेंगा कि वैज्ञानिक 

मानवतावाद का आलोक नेहरू-निधन के पूवं ही अन्धकार के गर्भ में विलीन हो चुका था । 

इसके क्या कारण हैं? नेहरू का दर्शन बुर्जुआ दर्शन है, जिसमें बुद्धि को भावसंवेग तथा 

अनुप्रेरणाओं की तुएना में प्रधानता दी जाती है । यह समाज के मध्यवर्गी व्यक्तियों का दर्शन 

है, जिसमें पाशविक वृत्तियो की अवहेलना कर बौद्धिक आधार प्रस्तुत किये जाते हूँ । चूँकि 

समाज में शोषित, पिछड़े तथा दरिद्र व्यक्तियों की संख्या बहुत अधिक हूँ, जिन्हें भोजन, वस्त्र, 

आवास, औषधि तथा अन्य वस्तुओं की आवश्यकता केल जीवन निर्वाह के लिए अति तीव्र 

है, इसलिए केवल बौद्धिक स्तर .पर नित्राहे गये भादशो से उसमें किसी प्रकार की उत्प्रेरणा 

नहीं होती है । जब तक शोषित, तिरस्कृत जातियों एवं ' व्यक्तियों को अनुप्राणित नहीं किया 
जाय, तब तक समाज में क्रान्ति सफल नहीं हो सकती है। उन्हें प्रोत्साहित, अनुप्राणित 
करने एवं उभारने के लिए भोजन, वस्त्र, आबास तथा जीवननिर्वाह्‌ की वस्तुओं की 
उपलब्धि की जब तक योजना नहीं की जायगी, तब तक भारतीयों में अनुप्रेरणा नहीं भा 
सकती हूँ । नेहरू भी भारतीयों की आथिक स्वतन्त्रता के प्रतिपोषक थे, परन्तु उनका स्वप्न 
केवळ कागज पर ही रह गया । वे समझते थे कि उनके मानवतावाद में इतनी आधुनिकता है, 
इतनी बंज्ञानिकता है, इतनी .तकंसंगति है कि सभी लोग उनके दर्शन को अपना लेंगे । यह 
बुद्धिवादी नेहरू का भ्रम था। भावसंवेग तथा अनुप्रेरणाओं से ही मानव का जीवन संचालित 
होता है; बुद्धि एक क्षीण शक्ति है। यह ठीक है कि अन्त में बुद्धि की ही विजय होती है। 
कब ? जब भावसंवेग से संचालित रहने पर मानव ठोकर खाता है, आपस के कलह से त्रस्त 
हो जाता है तथा अनेक सामाजिक थपेड़ों से कुण्ठित हो जाता हैं, तब हार मानकर वह 
मनीषियों की बात पर घ्यान देता हैं। अनेक काल बीतने पर असफलताओं से घिर जाने पर 
ही अन्त में बुद्धि की विजय होती है। समय है कम और भारतीयों के सहस्र वर्षों से पिछड़े 
. रहने के कारण उनकी समस्याएं हैं अनेक । आज नेहरू के वैज्ञानिक मानवतावाद तथा 
साम्यवाद में होड़ लगी हुई है । भारतीय स्वतन्त्र मतदान के वरदान को मानकर प्रजातन्त्र को 
अपनायेगे या तानाशाही सवंसत्तामूलक साम्यवाद: को अपनायेंगे; ये दो विकल्प भारतीयों के 
समक्ष प्रस्तुत हैं। अभी तक भारत में भारतीयों को , नेहरू का.माजवतावाद कोई वरदात 
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नहीं दे पाषा हैं । इसलिए ऐतिहासिक दृष्टि से नेहरू का मानवतावाद बुद्धिवादी होने के 


कारण विफल हो चुका है। 


फिर नेहरू पारलौकि थे और वे सम्चने 5 
साथ घमं के प्रति लोगों oS i ee किणी 3 
पाकिस्तान को ईशतान्त्रिक कहकर उसका उपहास करते थे । पर उन्हें धमं ८ न ७0 
ज्ञान नहीं था । धमं के नाम पर भारत का विभाजन हो गया, गाँघीजी को हेत्या र का 
परिवार नियोजन विफल हुआ और जातिवाद के कारण राष्ट्रभावना भारतीयों में कब 
पायी ! ये सब्‌ बातें नेहरू के सामने गुजरी, पर धमं का उन्होंने कहीं भी शासनिक be 
नहीं किया । उनके उदार हृदय ने सभी जातियों भौर घमो का समादर ही किया और र 
अपनी संरक्षण में रखा । इस उदारता से साम्प्रदायिकता तथा जातिवाद को प्रोत्साहन Rl 
बौर इनका खण्डन नहीं हो पाया । केवळ पुस्तकों में या भाषण में धमा के विरुद्ध नारा 
उठाने से घमं के प्रति अनास्था नहीं हो सकती,। उन्हें चाहिये था कि उनके मानवतावाद के 
अपनाने वालों में धर्मपरायणता न हो। आपकी बुद्धि मानवतावादी थी पर आपका भाचार 
बुजुआवादी था । संस्कारो नान्यथा भवेत्‌ ।' शैद्ववकाल की संस्कृति व्यक्ति को आजन्म अपनी 
छाया की भाँति घेरे रहती है। नेहरू इसके अपवाद नहीं थे । जब तक नेहरू जीवित थे 
तब तक उनके व्यक्तित्व से प्रभावित होकर घमंतन्त्र, जातिवाद, साम्प्रदायिकता, शासकों की 
लोलुपता इत्यादि दबी रही । नेहरू के निधन के बाद ये विघटनकारी प्रवृत्तियाँ प्रबल हो 
उठी हैं। बुर्जुआवादी होने के कारण नेहरू का वैज्ञानिक' मानवतावाद पुस्तक के पृष्ठो में ही 
सीमित रह गया और इसका प्रभाव भारतीय जनता पर विशेष नहीं पड़ा । परन्तु नेहरू का 
नाम --विशेषकर संविधान में -घमंनिरपेक्षतावाद के प्रसंग में लिया जाता है । इसलिए इसकी 
भी चर्चा अति संक्षेप में करनी चाहिये । 
घर्मेनिरपेक्षतावाद ( 860ए७7180 ) 

धर्मनिरपेक्षतावाद वह दर्शन है, जिसमें परम्परागत धर्मों एवं आध्यात्मिकता की 
अवहेलना की जाती है और मातव को अपने पार्थिव हितों की ओर ध्यान देने के लिए 
सिखाया जाता है । _घर्मनिरपेक्षतावाद मानवतावाद का ही एक अंग है ! प्रकृतिवादी मानवता- 
वाद में परम्परागत घर्म अथवा पारंछौकिकता का विरोध किया जाता है। इसके विपरीत 
धर्मनिरपेक्षतावाद में धर्म के प्रति उपेक्षा एवं तटस्थता की नीति अपनायी जाती है। इसके 
अनुसार ईद्वरवाद तथा अनीर्खवरिवीदी दीमी ही को? उपेक्षित कैरनीवौहिये, क्योंकि वैज्ञानिक 
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रीति से इन्हें न स्वीकार किया जा सकता है और न इन्हें खण्डित । घमं सम्बन्धी विचारों के 
प्रति पूर्ण उदासीनता अपनाना ही इस वाद का मुख्य उद्देश्य है । 


घर्मेनिरपेक्षतावाद के स्वरूप को हम इसके संक्षिप्त इतिहास के आधार पर निरूपित 
कर सकते हैं । जब यूरोप में प्रोटेस्टेण्ट धमं का प्रादुर्भाव हुआ तो अनेक लोग सोचने लगे कि 
सभी लोगों को घमं पर विचार करने का समान अधिकार प्राप्त होना चाहिये । परन्तु रोमन 
कैथलिक पुजारी इस प्रस्ताव से सहमत नहीं हुए । इनके अनुसार, पुजारियों की संस्था अर्थात्‌ 
रोमन कैथलिक चर्च को. ही पूर्ण अधिकार है कि वह ईसाई धर्म के सम्बन्ध में अधिकारी 
घोषणा करे । रोमन कैथलिक पादरियों के इस हठ से खिन्न होकर फ्रेंच विचारको ने भी 
उनसे बदला लेना ठान लिया । सर्वप्रथम, फ्रेंचःविचारकों ने राष्ट्र-सम्बन्धी सभी गोछियों एवं 
विचार-विमर्श सभाओं से पादरियों को अलग कर दिया । फिर राष्ट्र-सम्बन्धी सभी योजनाओं 
एवं संगठनों में घामिक विचारों को प्रश्रय देने से इनकार कर दिया । आपसी कशमकश के 
बढ़ जाने पर स्वतन्त्र विचारक ईश्वर चिन्तन एवं पारलौकिकता का भी विरोध करने लंगे । 
समसामयिक विचारधारा में धर्मनिरपेक्षतावाद केवल फ्रेंच बुर्जुआ में ही नहीं सीमित है, वरन्‌ 
समस्त यूरोप में फँला हुआ है । यहाँ तक कि साधारणतया कैथलिक और प्रोटेस्टेण्ट भी 
विचारने लगे हैं कि उनका भी कतंव्य है कि वैज्ञानिक विधि और आधुनिक अध्ययन के 
आघ्रार पर सामाजिक न्याय तथा लोकहित की स्थापना में सहयोग प्रदान करें । 


युरोप के साथ-साथ ब्रिटेन में धर्मनिरपेक्षतावाद की परम्परा जड़ पकड़ने लगी । इस 
वाद के अनुसार, नैतिक जीवन को ही मुख्य स्थान प्रदान करना चाहिये और इसके छिए 
आत्रश्यक नहीं है कि ईश्वर में तथा मरणोत्तर जीवन में विश्‍वास रखा जाय । जेम्स और 
जॉन स्टुअटं मिल, बेन्थम, जी० ए० लिविस इत्यादि उपयोगितावादियों और सुधारवादियों ने 
घर्मनिरपेक्षतावाद के प्रचार में महत्त्वपूर्ण योगदान किया हँ । जॉर्ज जेकब होलिओक 
(सन्‌ १८१७-१९०६) घर्मनिरपेक्षतावाद के संस्थापक माने जाते हैं। इनके अनुसार मानवों की 
वास्तविक स्थितियों का मुघार और उनके हितों की प्राप्ति धर्मनिरपेक्षतावाद का मुख्य उद्देश्य 
हँ । घर्मनिरपेक्षतावाद न तो ईस्वरवाद को और न अनीशवरवाद को अपने दर्शन में स्थान 
देता है, परन्तु होलिओक स्वयं धर्म-विरोधो नहीं थे । होलिओक के अनुसार, धमंनिरपेक्षतावाद 
ईर्वरवाद का बहिष्कारक अवश्य है, पर ईक्त्ररवाद का विरोधी नहीं । इनके अनुसार ऐहिक 
सुख प्राप्ति ही मानव जीवन का परम लक्ष्य है और इस लक्ष्यप्राप्ति के छिए मानव को अपनी 
बुद्धि द्वारा भौतिक साधनों की सहायता लेनी चाहिये । घर्मनिरपेक्षतावाद कोई हठवाद तथा 
लकीरपन्य नहीं हुँ । इसके अनुसार, अनेक वाद हो सकते हैं और आधिदैविकता की निन्दां 
करना अभीष्ट नहीं है । परन्तु बिना आनुभविक साधन और सिद्धान्तों के मानव का कल्याण 
नहीं हो सकता । घमनिरपेक्षतावादी आधिदैविक शक्तियों और उनके प्रति किये गये चिन्तन के 
प्रति सम्पूर्णतया उदासीन रहता हे । वह परम्परागत घर्मो का विरोध नहीं करता और उन 
धर्मों का ie तभी करता है जब वे इस निरपेक्षतावाद का £रोध करने लगते हुँ । अतः 
ET र परम्परागत घर्मो के प्रति तटस्थ रहता है और इसीलिए इसे 
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मानवतावाद का मूल्यांकन 


इसमें सन्देह नहीं कि विज्ञान से प्रभावित आधुनिक विचारकों. द्वारा आधिदैविक 
प्रतीकों को युक्तिपूणं को स्वीकार करना कठिन हो जाता है। बिना अनुभूति की आधारशिला 
पर टिकाये किसी भी सिद्धान्त को स्वीकार करना आज के युग में अन्धविश्वास कहा जायगा । 
इसलिए आधुनिक बुद्धिवादी प्रायः धर्मनिरपेक्षतावाद से अपना सन्तोष कर लेते हें । पर क्या 
मानव शुद्धबुद्धि है ? क्या उसमें पशुता नहीं है ? 
आधुनिक मनोविज्ञान का निष्कर्ष हुँ कि मानव आकाश के पक्षियों और भूतल के 
पशुओं के समान मूलभ्रवृत्तियों से संचालित होता हैं । ये हो प्रवृत्तियाँ मानव के मूललक्ष्यों को 
निर्धारित करती हैं । बुद्धि इन मूलगप्रवृत्तियों की तुष्टि के लिए साधन निर्धारित करती है। 
फिर, मूलश्रवृत्तियों को सामञ्जस्यपूणं रीति से सन्तुष्ट करने के लिए बुद्धि की सहायता लेनी 
पड़ती है। अतः, बुद्धि मानव का आवश्यक अस्त्र-शस्त् है, पर उसकी जीवनशक्ति उसकी 
मूलप्रवृत्तियो में ही निहित है । अतः, मूलप्रवत्तियों को ध्यान में रखे बिना मानव निष्प्राण हो 
जायगा । पर, क्या मानवतावादी इस बात को नहीं समझते -? ड्यूवी केवल मानवतावादी और 
सुधारवादी ही नहीं थे, वस्तुतः वे अमेरिका के मनोवैज्ञानिक भी थे । इसलिए मानवतावादी 
मानव को कोरी बुद्धि नहीं मानते। उनके अनुसार, मानव को इन्हीं मूलप्रवृत्तिमूलक उद्देश्यों की 
पूति में लगा रहना चाहिये । परन्तु, इन मानवतावादियों की कमी कहाँ है ? कमी इस बात में 
है कि इन्होंने युग की देन पर ध्यान नहों दिया । मानव अपने अचेतन का शिकार होता है। 
अचेतन में ही मानव की सभी शक्तियाँ निहित हैं। इसलिए यदि मानव अपनी बुद्धि के 
आधार पर केवल अचेतन अनुभवजन्य लक्ष्यों को ही ध्यान में रखे तो वह अपनी अचेतन की 
शक्तियों से वञ्चित हो जायगा । अचेतन की शक्तियों को उन्मुक्त करने के लिए देवी-देवता के 
प्रतीक की भी आवश्यकता होती है । मानवतावाद के प्रतीक मानव विकास की समकालीन 
स्थिति में आधुनिक मानव के अचेतन को उभारने में समथं नहीं प्रतीत हो रहे हैं । देवकथा 
( पॉल तीलिख ) तथा कहानी ( ब्रेथवेट ) के बिना आचार-व्यवहार में कुशलता नहीं प्राप्त 
की जा सकती है । मानव की अपनी सम्पूर्ण स्वतन्त्रता के प्रतीक तथा वगंहीन समाज के आदश 
मानव को ईश्वर, देवी-देवता तथा ईसा इत्यादि की तुलना में अनुप्राणित करने में समथं नहीं 
हो पाये हैं । फिर, वामनाओं का प्रशिक्षण और उनका शोधन भी सबल और पर्याप्त प्रतीक के. 
बिना सम्भत्र नहीं होता । भारतीय समाधिसाघना से यह बात सिद्ध हो जाती है । मानवता- 
वाद की तुलना में ईश्वरवाद की सबसे बड़ी विशेपता इसी बात में हैं कि ईश्वर के नाम पर 
वासनाओं की, स्वार्थ की और बुरी आदतों को आहुति दी जा सकती हैं । अतः मानवतावाद 
कोरी बृद्धि और चेतनमय कल्पना पर आधूत रहने के कारण हृदयस्पर्शी नहीं रह पाया है । 
“यही मानवतावाद की कमी हैं। इसी कमी के कारण वौद्धधर्म भारत से लुप्त हो गया और 
शांकर-सिद्धान्त, देवो-देवता आदि की सगुणोपासना को साधन रूप में सन्निहित कर अभी भी 


भारतोयों का मार्गदर्शन कर रहा हूँ । 
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अध्याय-१४ 


धर्म निरपेक्षतावाद 
- ( Secularism, सेक्यूलरिज्स ) 
सेक्यूलरिज्म के विभिन्न अर्थं 


भारत को सेक्यूलर गणतन्त्र राज्य कहा जाता है। पर सिक्युलर' का क्या तात्पर्य 

होता है ? इस शब्द से सेक्यूलरिदम' के तीन अर्थ लगाये गये हैं, अर्थात्‌ 

१. सभी घमाँ का सहास्तित्व । 

२. धमंनिरपेक्षता। ` 

३. ऐहिकता, छौकिकता । 

. 'सेक्यूलरिज्म' मानवतावादी धर्म है और इस .रूप में इसका अर्थ धर्मों का सहास्तित्व' 

( Equal respect for all religions ) हो हो नहीं सकता है, क्योंकि परस्परागत धमो 
में पास्ळौकिकताः पायी जाती है जिसे मानवतावाद्र स्वीकार नहीं कर सकता है । द्वितय, 
परम्परागत धर्मों में परस्पर-विरोध भी है। कोई सूयं भगवान्‌ की पूजा करता, तो अन्य 
घमा में इसे मूर्ति पूजा कहा जायगा । कोई “ईसा” को ईश्वर का पुत्र मानता है, तो अन्य घमों 
में इब्रर-निन्दा कहा जाता है ( यहूदी घम और इस्लाम ) । इस प्रकार की अनेक बातें हैं 
जिनमें पारस्परिक विरोध है। यह विरोध कुछ छिछली बातों में ही सीमित नहीं है, वरन्‌ 
तात्विक विश्वास-वचनों में भी भारी विरोध देखा जाता है ।- उदा० जैन-बौद्ध निरीश्वरवादी 
हैं, पर पैगम्बरीघमं तथा भवतप्रघान भारतीयधमं ईश्वरवादी है । सबसे बड़ा झगड़ा तो उन 
घ॒र्मों से उत्पन्न होता है जहाँ घमं ओर राजनीति में भव्रियोज्य सम्बन्ध स्वीकारा जाता हैं । 
जब तक सिक्यलरिज्म' का अर्थ धर्मों का सहास्तित्व' माना जायगा तब तक भारत में धार्मिक 
तनाव बना रहेगा जिससे राष्ट्रीयता के भाव को घकका पहुंचता है। इसलिए आवश्यक है कि 
सेक्युलरिज्म' का अथं या तो, धर्मनिरपेक्षता अथवा ऐहिकतावाद समझा जाय । 

“धर्मनिरपेक्षता' का अथं है कि राज्य की माँगों की पुति करने में किसी भी धार्मिक 
भावों की अपेक्षा नहीं की जाती है । उदाहरणाथं, वर्तमान युग में जनबाढ़ को रोकना नितान्त 
आव्रस्यक हो गया है । इसलिए भारत में नियम एवं विधि ( 149 ) - जनमतप्रसार इत्यादि 
के द्वारा परिवार-नियोजन पर बल देना आवश्यक हो गया है। इस परिवारः 
नियोजन की. राज्य-आवश्यकता को धर्म के नाम एर नहीं रोकना चाहिए। परन्तु 
“धर्मनिरपेक्षता में इस बात की छूट है कि इस राज्य का नागरिक वैयक्तिक, रूप से किसी 
भी घर्म को अपनाये, भर धमं के नाम पर राज्य-सञ्चालन में धर्मा से किसी भो प्रकार का 
विरोध नहीं होना चाहिए । आधुनिक भारत में अभी भी 'घमंनिरपेक्षता' की अवहेलना की 
जा रही हैं और भारत के सभी कोनों से घामिक भेद-भाव की कथा सुनने में आ रही है! 
जहाँ घमनिरपेक्षता ही अभी कोसों दुर है, वहाँ ऐहिकता की बात कौन कहे । प्रर पाश्चात्य 
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छ pr ( this स का ही अर्थ समझा जाता है। 
त्‌ का महत्त्व है और अब इसी ” के रूप में सेक्यूलरिज्म की 
व्याख्या की जायगी । छ 
ऐहिकतावाद के अनुसार लोक-कल्याण एवं मानव-हित ही एकमात्र मानव निःश्रेयस 
( the highest end ) है जिसे बिना श्रुति एवं पारलौकिक सत्ता की उत्प्रेरणा से, मानव 
अपनी बुद्धि के आधार पर विज्ञान, तकनीकी एवं औद्योगीकरण के द्वारा प्राप्त कर सकता हैँ । 
इस ख्प में ऐहिकतावाद ईश्वर-विरोघी तथा पारलौकिकता-विरोधी है और पूर्णतया मानवता- 
वादी है । इस रूप में स्टॅलिन का साम्यवाद ऐहिकतावाद का उग्ररूप माना जा सकता है । 
पर रूस को छोड़कर यूरोप तथा मंचुरिया का आधुनिक साम्यवाद घर्मनिरपेक्षतावादी है, 
अर्थात्‌ जब तक धर्मों के द्वारा राज्य-सञ्चालन में रुकावटे नहीं उत्पन्न की जाती हैं, तब तक 
इन राज्यों को घर्म-पालन की वैयक्तिक छूट दी गयी है । पर अन्य ईसाई पाइचात्य देशों में 
धर्मनिरपेक्षता के साथ राज्य का सञ्चालन एऐहिकतावादी कहा जा सकता है। यही बात 
अभी चीन और जापान राज्यों के सन्दमं में देखी जाती है। अतः, लोकहित एवं कल्याण 
हेतु भारत गणतन्त्र में भी धर्मनिरपेक्षता के साथ ऐहिकतावाद को ही अपनाना चाहिए । 
सेक्यूलरिज्म को धर्मों के सहास्तित्व के रूप में रखने के लिए धर्मों का कलह अनिवार्य है । 
इसका कारण है कि भारत हिन्दू घर्म-प्रघान है और इसके साथ अन्य धर्मों का टकराव ` 
स्वाभाविक हैं। कुछ घमं ऐसे हैं जो हिन्दू संस्कृति, भाषा और परम्परा को नहीं स्वीकारते 
हैं । इसलिए उनके साथ बहुसंख्यक हिन्दू घमं का टकराव अनिवार्य हो जाता है । फिर देश-नेता 
भी ऐहिकतावादी नहीं हो पाये हैं । अतः, जातिभेद, साम्प्रदायिक भाव से ओतप्रोत यह देश 
घामिक-विचारों से ही अभी लड़ रहा है । इस घामिक उषेड़-बुन में सबंसुखाय, सहिताय का 
लक्ष्य मात्र जिह्वा-मन्त्र है । बिना विज्ञान के लोक-हित सम्भव नहीं हो सकता । पर धमो कौ 
गुत्थियों में पड़कर विज्ञान का भी प्रचार-प्रसार नहीं हो रहा है । हमारे वैज्ञानिक आज 
भी सूर्यग्रहण के अवसर परं सूर्य का अध्ययन न करके स्नान-पूजा के अनुष्ठान पर ही 
अधिक बल देते हैं । 
बिना विज्ञान के तकनीकी सम्भव नहीं हो सकता और बिना तकनीकी के देश के 
खनिज पदाथं तथा अन्य सामग्रियों को उद्योग में नहीं लाया जा सकता है। जब तब राज्य का 
औद्योगीकरण न हो तबं तक बेकारी और आथिक स्वतन्त्रता नहीं प्राप्त हो सकती है । बिनों 
“पर्याप्त अन्न, जल, वस्त्र, घर, शिक्षा, चिकित्सा-सेवा इत्यादि के मानव सुखी जीव नहीं हो 


१. Tiines of India, 1933 में विज्ञान-पर्यवेक्षण के आधार पर स्पष्ट कर दिया है कि 
अभी भी विज्ञान का पुरा .प्रचार नहीं हो पाया है। देखें, Gautam Adhikalri, 
Secularism in India,. Times of India, March 19, 1983 जिसमें बताया गया 
है कि भारत में ऐहिकतावाद नहीं हुआ । Girilal Jain, Beyond the Pak Crisis, 
Times 21.9,1983 जिसमें बताया गया है कि राष्ट्रीयता के साथ धमे का गठबन्धन 
नहीं करना चाहिए 0 £06WalrVasnanahycHiindacGilsanyinism is so dange- 
rous, Times, December 6, 1983 जिसमें हिन्दू रूढिवाद की आलोचना दी गयी है। 
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सकता है । यदि पाश्चात्य देशों की ऐहिकता पर दृष्टिपात किया जाय तो स्पष्ट हो जायगा कि 
वहाँ ऐहिकता बौद्धिक और सामाजिक, दोनों प्रकार के विकास के फलस्वरूप उद्विकसित हुई 
है। पर सर्वप्रथम, 'ऐहिकता' के लक्षणों को भी यथासम्भव स्पष्ट करना चाहिए । 
कौक्स और विल्सन? ने ऐहिकता के लक्षणों के सन्दर्भ में सहिष्णुता, उपयोगितावाद, 
तकनीकीमूलक कार्यविधि और लौकिक दृष्टि का उल्लेख किया है । जब तक ग्रामीण जीवन का 
ही प्रचार था तब तक परम्परागत धर्मो का बोलबाला रहा । पर नगरीकरण के साथ ऐहिकता 
का प्रादुर्भाव होने लगा । नगरी व्यापार में अनामत्व और अवैयक्तिकता ( 1९75००।/६५ ) 
के दो मुख्य लक्षण देखने में आते हैं । यदि कोई रेल-टिकट लेने जाता है तो कोई यह नहीं 
पूछता है कि हिन्दू टिकट छोगे या मुसलमान टिकट । कोई टिकट लेनेवाले का नाम तक नहीं 
पूछता है । यही व्यापार, तार-विभाग, वैंक, दूकान इत्यादि के सन्दर्भ में पाया जाता हूँ । 
बड़े-बड़े शहरों में लोग अपने बगल के रहनेवाले पड़ोसी का नाम तक नहीं जानते हैं । इसी को 
“अनामत्व” संज्ञा दी गयी है । जिस प्रकार एक यन्त्र काम करता रहता हूँ, ठीक उसी प्रकार 
डाक, रेल और तार-विभागों में सेवारत लोग तत्परता के साथ अपना-अपना कायं करते रहते 
हँ । उन्हें डाक, रेल तथा तार विभागों में आये हुए ग्राहकों के व्यक्तिगत जीवन और उनकी 
समस्याओं को पूछने तक का न तो अवकाश मिलता और न इसकी आवश्यकता ही जान पड़ती 
है । नगरीजीवन में कार्य-कुशलता और तत्पर कार्यान्वयन पर ही बल दिया जाता है । 
अतः, ऐहिकता में अनामत्व और भवेयक्तिकता के साथ व्यावहारिकता पर भी बल 
दिया जाता है । व्यावहारिकता से अर्थ होता है कि उद्देश्यों की स्वीकृति और उनकी प्राप्ति का 
` तदनुरूप साधन । उदाहरणार्थं, देश की स्थिति को देखते हुए अधिक उपज, अधिक खनिज 
पदार्थ का उत्पादन इत्यादि उद्देश्यों की समीचीनता .स्थिर की गयो है । इन उद्देश्यों की 
पूर्ति के लिए तकनीकी को खोज निकाला जाता है । जैसे जल, उत्रंरक, पम्प, बिजली, डीजल, 
कीटनाशक दवाइयाँ इत्यादि को काम में लाकर पैदावार को बढ़ाया जाता है । इन उद्देश्यों 
और उनके अनुरूप साघनों को ही पर्याप्त समझा जाता है । न तो उद्देश्यों की स्थापना के 
लिए घमंशास्त्रों की मदद ली जाती है और न इनकी पूर्ति के लिए पारलौकिक शक्तियों का 
आह्वान. किया जाता हूं । 
 एँहिकता में अन्य उद्देश्यों और उनकी पूर्ति के लिए लोगों में सहिष्णुता पायी जाती 
है, जैसे कोई आयुर्वेद, कोई होमियोपैथो और कोई एछोपैथी की ही मदद लेते हैं । जिसको 
. जिस प्रकार की चिकित्सा भाये, वह उसका उपयोग करता है । 
अतः, परम्परागत घमो में कठोरपन्थीपन, असहिष्णुता तथा पक्षपातपूर्ण भाव दिखाई 
देता है । प्रत्येक ईस्वरवादी समझता है कि उसके घमं को छोड़कर अन्य घम झूठे हेँ। वह अपने 
विचारों में उदार नहीं रहता और समझता है कि उसके घमं की शिक्षा निरपेक्षतंया सत्य है । 
' . ऐहिकता में ईस्वर का कोई स्थान नहीं दिखाई देता है। इसका कारण है कि विज्ञान 
एवं तकनीकी के आधार पर मानव अपनी ही बुद्धि के द्वारा अपनी समस्याओं का समाधान 


१. विस्तारपूर्वक जानकारी के लिए देखें, या मसीह, बमं ओर ऐहिकता, दर्शंत-संभीक्षा 
राजस्थान हिन्दी प्रन्यः अकादमी; दिसस्ब र।३।६७१;५०।०/२ ८०16८०. + 
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कर लेता है । विज्ञान के प्रादुर्भाव के पूवं, निःसहाय मानव बाढ़, सूखाढ़ संक्रामक रोग इत्यादि 
प्रकोपों से संत्रस्त होकर अज्ञात दैवी शक्तियों की दुहाई देता था। आज वह बाढ़ की रोकथाम 
बाँध बाँधकर, सूखे की चुनौती को नलकूप, नहर इत्यादि के द्वारा तथा अन्य प्रकोपो से 
बचने के लिए भी प्राकृतिक साधनों की मदद लेता है। आज अपनी चिकित्सा के लिए मानव 
` प्रार्थना, तन्त्रःमन्त्र पर निर्भर नहीं रहता, वरन्‌ डाकटरों के कौशल पर विश्वास करता है। 
अतः, ईश्वर की आवश्यकता मानव को किन्हीं स्थितियों में भी नहीं दिखाई देती है । यह 
ठीक है कि अनेक रोग अभी भी असाध्य हैं और अनेक समस्याओं का समाधान मानव को इस 
युग की वैज्ञानिक साधना में नहीं प्राप्त हुए हैं, तो भी मानव समझता है कि कालक्रम में विज्ञान 
प्रगति के साथ उसकी समस्याओं का समाघान हो जायगा । 
भारत में अभी भी ईइवर अनावश्यक सिद्ध नहीं हो पाया है । पर विज्ञान, तकनीकी 
और औद्योगीकरण के साथ ऐहिकता का विकास होना अनिवायं है । राजनीतिज्ञों ने घमं को 
अपना आइ बनाया है और इसलिए भारत में अभी घमंनिरपेक्षता का रहना बहुत दुर है। 
हिन्दू लोगों के द्वारा प्रचारित एकात्मता टाये-टाये फिस हो गया, क्योंकि इसमें हिन्दू घामिक 
सिंद्धान्तों में परिष्कार की कोई बात कही ही नहीं गयी थी । 
आलोचना हि ति 
ऐहिकतावाद की प्रथम कमी यही प्रतीत होती है कि इसमें घामिक अनुभूति का अभाव _ 
सा मालूम देता है। अब प्रश्‍न किया जा सकता है कि घामिक अनुभूति का क्या स्वख्प हू? . 
ओटो का कहना है कि रहस्यमय विस्मयपूर्ण पवित्र महान्‌ की अनुभूति को घामिक अनुभूति, 
कहा जा सकता है । “रहस्यमय एवं विस्मयपुर्ण' अनुभूति में तकंबुद्धि नहीं होती, पर इसमें 
भाव और संवेग की प्रधानता पायी जाती है । प्रायः धर्मविश्वास में प्रमाणों के अभाव में तथा 
तथ्यविरोधी रहने पर भी विश्वासी अपनी भक्ति में स्थिर रहता है । पर ऐहिकतावाद अपनी . 
तकंबुद्धि पर आश्रित रहता है । अतः, ऐहिकतावाद में घामिक अनुभूति का अभाव देखा 021. 
है । स्वयं ऐहिकतावादी, विशेषकर साम्यवादी भौतिकवादी अपने को धमंविरोधी तथा घम के 
आलोचक मानते हैं | . सित र se 
पाश्चात्य ऐहिकतावाद में केवल ईश्वर ही नहीं, वरन्‌ किसी भी प्रकारका पार .. 
लौकिकता को snes हैं । इसलिए जैन, बौद्ध धर्मों को भी ऐहिकता में स्थान नहीं 
दिया जा सकता है। पर ऐसा आंभासित होता है कि इसमें गुरुग्रन्थ को स्वीकारा जाता है, 
क्योंकि पग-पग पर माक्सं-एँजल की दुहाई दी जाती है। फिर रूस में लेनिन को बड़ी भक्ति के 
साथ देखा जाता है । / नै 
परम्परागत घर्मों में व्यक्ति की पूर्णता पर बरू दिया जाता ता Mo 
मानव-समाजं को बनाने का आदर्श स्वीकारा जाता है । प्रदन ता है : क्या मानवः ` 
किसी आदशं से ss होकर अपने जीवन को इस आदश के भ्रति अपने को समपित कर 
दे सकता है ? अभी तक परम्परागत घमा में, विशेषकर ईष्वरवादी धर्मों में मानव के सभी 
हे ॥०नततीतिक्‌ 12100 कोरी कल्पना नहीं कहा 
आदर्श साकार समझे जाते८ै॥ भरत; नैतिक) मूल्यों को (क मूल्यों 1. ॥ 
जाता है । इष्ण एवं शिव भगवान्‌ तथा ईसा या का साकार स्य समधा 


Digitized by Arya 5 दुर्मति ५६४ i i 
२९६ g y Ary G६ nai and eGangotri 


जाता है और आदशों को ( शिवं, सत्यं, सुन्दरम्‌ ) ईश्वर की आज्ञा समझकर उनका पालन 
किया जाता है। पर मानव समाज की पूर्णता केवल कल्पना ही कही जायगी । अतः 
ऐहिक्रतावाद में घामिक अनुभूति का पूणं विकास नहीं हो पाता है। हाँ, हमें भूल नहीं जाना 
चाहिये कि परम्परागत धमं के पीछे सहस्रो वर्ष की संस्कृति और इतिहास पड़ा हुआ है । 
पर ऐहिकतावाद औद्योगीकरण के इतिहास से जुड़ा हुआ है। सम्भव है कि मानव 
समाज की पूर्णता का आदर्श मानव में ऐसी जड़ पकड़ ले कि यह परम्परागत घर्मो के समान 


ही सुदृढ़ हो जाय । 
इस स्थिति में पाश्चात्य और भारतीय देशों में प्राकारिक अन्तर है। पाश्चात्य देशों में 


. नैतिकता ही घमं का विशेष लक्षण समझा गया है। ईश्वर में अविश्वास के हो जाने पर भी 
ईसाई नैतिकता पाश्चात्य देशों में अभी भी जीवन की व्यवहार नीति है । इसके विपरीत 
भारतीय घमो में व्यक्तिगत पूर्णता अथवा देवत्व प्राप्ति ही धमं का मुल आदशं 
रहा है । पर समाजाभिमुख नैतिक आचरणों पर बल नहीं दिया गया है । अतः, भारत में 
घमं-ह्वास से नैतिक जीवन में गिरावट हो जाने की भारी आशंका है । राजनेताओं का वही 
स्थान हैँ जो प्राचीनकाल में राजाओं का था । इसलिए चरित्रहीन राजनेताओं के हो जाने पर 
सार्वजनिक नैतिक व्यवहार में भारी ह्लास की आशंका उठेगी । भारत में अभी पारचात्य 

साहित्य, विचारघारायें, समतावादी सामाजिक संगठन इत्यादि के आदशं देश में फैल रहे हैं 

और इन विचारों के अनुरूप समाजसंगठन नहीं हुआ है । अतः, भारत में विचार-क्रान्ति की 
आवश्यकता है ताकि प्राचीन और अर्वाचीन, दोनों प्रकार की घाराओं में सामंजस्य हो सके । 
इसलिए ऐहिकतावादी पाश्चात्य विचारधारा को देश के औद्योगीकरण के साथ स्वीकार 
करना ही , पड़ेगा, पर साथ ही साथ जनजीवन में ऐहिकतावाद से असन्तुलन हो जाना 
अनिवायं प्रतीत होता हूँ । 
ऐहिकतावादी देशों में लोग देश-प्रेम, प्रक्ृति-प्रेम, विज्ञान-प्रेम, साहित्य-निर्वाण, ललित” 
कला इत्यादि के द्वारा अपने जीवन को उद्देश्यपूर्ण बनाने का प्रयास करते हैं । पर प्रश्न वहाँ 
भी यह मुख्य है कि मानव जीवन का चरम उद्देश्य क्या है। ईशवरवादी के लिए इसका उत्तर 
देना बड़ा आसान है। उसका कहना है कि ईश्वर ने मानव. को इसलिए बनाया है कि वह 
ईश्वर की आज्ञा माने, उसकी सेवा करे और अपने को उसे अपित कर सम्पूर्णानन्द को प्रास 
करे । पर निरीश्वरवादी विचारधारा में उद्देश्य! से अर्थ लगाना कठिन हो जाता है। इसका 
कारण है कि उद्देश्य” का सम्बन्ध “संकल्प' के साथ जुटा हुआ है और “संकल्प भी बिना किसी | 
व्यक्तित्वपूणं सत्ता को स्वीकारे हुए निरथंक हो जाता हँ। 
अब ऐहिकतावाद के अनुसार इस विश्‍व का कोई रचयिता नहीं है । तब मानव जीवन 
का क्या चरम उद्देश्य हो सकता है ? इस सन्दभं में कहा जाता है कि इस सन्दभ में 'उददे्य' से 
अप्रिप्राय होना चाहिये कि इस विश्व में मानव जीवन का क्या स्थान अथवा फंकंशन क्या है? 
जिस प्रकार नाक, कान के विषय शरीर के सन्दर्भ में इनके फंकशन को पूछा जा सकता है, 
उसी प्रकार इस विश्व-व्यवस्था में मानव जीवन का फंकशन भी पछा जा सकता है । परन्तु 
सम्पूर्ण विश्व-व्यवस्था के विषय में प्रस्न ही करना व्यथ है र रे चिन्तन 
का विषय नहीं हो सकता है १ ब्रते: हितः vid Re सम्पूर्ण विश्व हमार 
i दे म निरुदृक्ष्यता देखी जाती है । 
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अन्तिम रूप में यही क 
पर मानव में संकल्प, बुद्धि और 
वैज्ञानिक वनता, कोई राजनेत 


Js 


> ० 
तीलिख के अनुसार, timate concern ( अन्तिम धन, लगन एवं बेचैनी ) कहा जा 


सकता है । प्रश्‍न रह ही जाता हः 
कस्त्वं कोऽहं कुत आयातः 
का मे जननी को मे तातः । 
उदि सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड भी प्राप्त हो जाय तो इससे क्या ? 
सर्वा पृथिवी वित्तेन पूर्णा स्याल तेनामृत्ता स्यामिति । 
अतः ऐहिकतावाद में जीवन की सार्थकता का समाधान नहीं हो पाया है । 
Conversion ( हृदय-परिवतंन, धर्म-परिवरत॑न' ) 

क ‘Conversion’ शब्द से एक घमं को छोड़कर दूसरे धर्म को अपनाना विशेष रूप से 
"ही समझना चाहिये। इस शब्द से जीवन में नया मोड़ आ. जाना, एक दिव्यज्योति का प्राप्त 
करना, बोधि, मन-परिवर्तन इत्यादि अर्थ घ्वनित होते हैं । 

इस पुस्तक के अनुसार घमं मानव का स्वभाव-गुण है और प्रत्येक मानव में किसी न 
किसी धमं को अपना कर अपनी पूर्णता प्राप्त करने की जन्मजात प्रेरणा पायी जाती है। जब 
भी किसी व्यक्ति विशेष को प्रतीत होता है कि उसे वह आदश रूप प्राप्त हो गया है जिसे 
उसे प्राप्त होना चाहिए तो उस अवस्था क्रो जीवन-परिवर्तन कहा जा सकता है । सवंप्रथम, 
जतन एवं अचेतन रीति से अतीत शक्ति की खोज, उसे प्राप्त करने की बेचैनी इत्यादि रहनी 
चाहिए । तब एक ऐमी धड़ी का आ जाना जब यह खोज पूरी हो जाती, अन्तिम बोधि हो 
जाती, या ईश्वर-दर्शन हो जाता है जिससे साधक में आनन्द का संचार हो जाता है और 
सम्भवतः चिरशान्ति । इस प्रकार का जीवन-परिवर्तन बुद्ध भगवान द्वारा बोधि-प्राप्ति में, 
वाल्मीकि तथा तुलसीदास द्वारा राम-दशंन में, विवेकानन्द द्वारा 'माँ' के दर्शन में, सन्त पॉल 
हारा ईसा-दर्शन में चरितार्थ होता है । 

जोवन-परिवतंन किसी एक अमुक धर्म की निधि नहीं है । यह बात समस्त मानव 
जाति में पायी जाती है, क्योंकि अतीत शक्ति संभी मानव जाति में पायी जाती हैं जो उन्हें 
उद्दिकसित करती रहती है । सामान्य रूप से कन्वशन' व्यक्ति की वह समाकलन-प्रक्रिया है 
जिसके आघार पर अव्यवस्थित से व्यवस्थित जीवन प्राप्त होता है जिस व्यवस्था के कारण 
व्यक्ति में निहित सभी पाशविक वृत्तियाँ उदात्त रूप ले लेती हैं, और व्यक्ति उध्वदिशा में 
भनुप्राणित हो जाता है । अतः, व्यक्ति अतीत शक्ति के आह्वान को सुनकर उसके अनुरूप 
किसी चरम लक्ष्य की ओर अनुप्रेरित हो जाता है । इस जीवनपरिव्ंन में दो बातें उल्लेखनीय 
हं । सर्वप्रथम, मानव में स्वति" है भौरेन्ने्पनी०३न्छनकीभमि में लाकर वह किसी 
भी अपने चरम लक्ष्य को अपना सकता हैं। भतः, मानव का जीवन-परिवतंन उसका जन्मसिद्ध 
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अधिकार है और मानव का अपना मानवी गुण: हैं । द्वितीय, धमं के अतिरिक्त किसी भी 
क्षेत्र को इसे अपनाया जा सकता है, पर धर्मक्षेत्र के क्षेत्र में इसे उग्ररूप से उत्कृष्ट रीति से 
पाया जाता है । इसलिए कन्वर्शन को घर्म-परिवतंन समझा जाता है। सामान्य रूप से घर्म- 
परिवतंन में निम्नलिखित लक्षण पाये जाते हैं! : 

१. परम सत्‌ का साक्षात्कार । ईव्वरवादी के लिए ईश्वर-दशंन, उदा०, राम, कृष्ण, ` 
ईसा इत्यादि का दशन । 

२. हिन्दू-परम्परा में व्यक्ति को असह्य बंधन के भार को समझना जिससे मुक्तिप्रासि के 
लिए बेचैन रहना । पैगम्बरी परम्परा में पापी होने का अनुभव जिससे कि क्षमा के लिए 
व्यक्ति व्याकुल होता है। ` 

सामान्य रूप से असन्तुलित से सन्तुलित स्थिति को प्राप्त करना, अशान्ति से शान्त 
हो जाना । 

३. निर्वाण अथवा ब्रह्मप्राप्ति के बाद शान्ति प्राप्त कर लेना और जीवन में इस ज्ञान 
के प्राप्ति दृढ़ संकल्पी हो जाना । ईश्वरवादी में ईश्वर के प्रति दृढ़ विशवास हो जाता है और 
-जीवन में चिर शान्ति । 

४. सम्पूणं जीवन का आमूल परिवतंन जैसा वाल्मकि की कथा में है कि वे डाकू से 
रामभक्त हो गये और उसी प्रकार कामुक जीवन को त्यागकर गोस्वामी तुलसीदास 
रामभक्त हो गये । 

५. प्रायः नया जीवन प्राप्त कर लेने के बाद एक मिशन ( 71/5507 ) को प्राप्त कर 
लेना । साधक को इतना आनन्द प्रास हो जाता है कि वह उसे अपने में सीमित नहीं रख 
सकता है । बुद्ध भगवान्‌ को प्रचार करने की प्रेरणा इतनी प्रबल हो गयी कि वे अपने घर्म का 
प्रचार करने लगे । यही बात सन्त पॉल में देखी जाती है जो बाद में पैग्रम्बर मुहम्मद की 
जीवनी में भी देखी जाती है । इसी प्रकारं विवेकानन्द वेदान्तप्रचार करने के लिए धमं” 
पालियामेन्ट में गये थे । | 

सामान्य खूप से इस घमं-परिवतंन से व्यक्ति आत्मकेन्द्रित न रहकर विए्व-कल्याण के 
आव से ग्रस्त हो जाता है । 


1. Conversion may mean a rebirth ( द्विज), regeneration ( जीर्णोद्धार ), 
a transformation from an unorganized to an. organized integrated 
life, from indifference to heightened social Jife with the finding of 
new meaning and values, from the thoughts about life into parti 
cipation in a fuller and richer polity. William James has thus 
defined if : द f 

Conversion is that experience of assurance in which a self hitherto 
divided and unhappy becomes unified with a firmer ‘hold upon, 
religious realities, ( The Varieties Religious Experience, Longmans 


1935 । 
935, P. 189 0 लत Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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ईश्वरवाद में जीवन-परिवतंन ईश्वर का दान समझा जाता है। कभी ऐसा माछूम 
देता है कि मानो ईश्वर अपनी शक्ति, और अनुग्रह के फलस्वरूप व्यक्तिविशेष में इस प्रकार का 


भायः किशोरावस्था में, १३-१८ वर्ष की आयु में धर्म-परिवर्तन का अधिकतर उदाहरण 
मिलता है । इसका कारण है कि शरीर-मन के विकास के बाद ही ज्ञानक्षितिज विस्तारित 
हो जाता है और मानव में नये आयाम दृष्टिगोचर होने लगते हूँ । ऐसा विकास, प्रायः सहसा 
दिखाई देता है, पर क्रम-विकास भी सम्भव होता है चूँकि नये आयाम दृष्टिगोचर होने छग्ते 
.हैं, इसलिए घर्म-परिवर्तन को द्विजावस्या पुकारा जाता हुँ । मिनेत्र होना अथवा दिव्यदृष्टि 
प्राप्त करना भी इसे कहा जा सकता है। सामान्य रूप से कहा जा सकता है कि घम॑-परिवतंन 
में अतीत सत्‌ के द्वारा व्यक्ति में सहसा उत्परिवतंन ( १७३६०० ) हो जाता है । 

AA mutaion of life as if through a transcendent reality’, 

घमं-परिवर्तन इतना विविध रूप घारण करता है कि इसके मनोवैज्ञानिक कारणों को 
समझना कठिन हो जाता है । विलियम जेम्स ने घमं-प रिवर्तन में अचेतन मानस की क्रियाशीलता 
को विशेष माना है। पर ईशवरवादी के अनुसार, घर्म-परिवतंन ईश्वर के अनुग्रह से प्राप्त 
होते हैँ । धर्म-परिवर्तन के अनेक उदाहरणों के . फलस्वरूप निम्नलिखित घटक विशेष समझे 
गये हैं :-- 

१. धमं-शिक्षा के फलस्वरूप धमं-संस्कार का होना । 

२. दृढ़ विश्वास रखने की प्रवृत्ति, अर्थात्‌ उदारः विचार के बदले निरपेक्षतया किसी 
सत्य को पकड़े रहने की प्रवृत्ति । 

३. इन्द्रियजन्य ज्ञान से परे और अतीत अन्य उच्चतर सत्ताओं के प्रति अनुराग और 
ध्यान लगाने का झुकाव । 

४. किसी भो कारणवश मानसिक गाँठ का हो जाना जिसके कारण मानसिक प्रवाह 
का रुक जाना । 

५. अपने और मानव कै विषय में अन्तिम प्रकार की समस्याओं से उलझना, अर्थात्‌ 
कोऽहं कस्त्वम्‌ इत्यादि प्रइनों पर विचारना । 

६. गहरी चोट का पहुंचना, उदा० सन्त तुलसीदास का पत्ती द्वारा तिरस्कृत अथवा 
अपमानित होना इत्यादि । टट्‌ छ 

व्यक्तिगत और मानवजाति के लिए धर्म-परिवर्तन को उच्चस्तर पर उठाने के लिए 
महत्वपुर्ण सिद्ध होता है । व्यक्तिःधमं-परिवतंन में व्यक्ति की सम्पूर्ण वृत्तियाँ उदात्त हो जाती 

Dee rls Sh अर क Se 


i प्राय; जैविक विकास में भी देखा गया है कि एकाएक एक नवीन जाति उत्पन्न हो जाती 
है। इसे उत्परिवर्तन की संज्ञा दी जाती है। बगंसाँ के दर्शन में इसे महत्वपूर्ण 
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रिना गया है । 
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हैं और जीवन में -टेक और मिशन का अनुभव कर मूसा, ईसा, वाल्मीकि, तुलसीदास तथा 
विवेकानन्द ने मानव विकास में महत्पूर्ण भूमिका निभायी है। इस रूप में धर्म-परिवतंन को 
मानव इतिहास में मुख्य स्तम्भ माना जायगा, पर घमं-परिवतंन का एक दुसरा छप भी हैं 
जो भारत के लिए विवाद का विषय बन गया है । इसे ( ?”०४९।४६।2९ ) अर्थात्‌ घर्मान्तरण 
की संज्ञा दी जाती है। धर्मान्तरण में एक व्यक्ति को उसके ध्म को छोड़कर दूसरे अन्य 
धर्म में दोक्षा दी जाती हैं । 


धर्मान्तरण 
भारत के इतिहास में भी धर्मान्तरण के अनेक उदाहरण पाये जाते हैं । उदाहरणार्थ, 
अनेक आर्यजातियों ने जैन और बौद्ध धर्मों को अपनाया। यहाँ तक बौद्ध धर्म-प्रचारक के 
द्वारा आज भी चीन, जापान, तिब्ब्रत, लंका, बर्मा इत्यादि देशों में अनेक बौद्ध पाये जाते 
हैं । फिर अनेक बौद्ध भी हिन्दू धर्म में वापस चले आये. और उनमें से अनेक मुसलमान 
भी बन गये । यह भी सर्वमान्य है कि शक, हुन और यवनों में से अनेक जातियों ने हिन्दू 
धमं को अपनाया है । 2 
इसी प्रकार केरला राज्य में और तमिल देश में भी भारतीयों ने ईसाई घमं 
अपनाया था, पर अधिकतर भारतीयों ने इस्लाम को स्वीकार किया । आयं-समाज आज 
भी घर्मान्तरण को वैध मानता है । पर धर्मान्तरण में झगड़ा किस बात का है? सर्वप्रथम 
धर्मान्तरण प्रलोभन तथा धर्मेतर कारणों के आधार पर सम्पन्न होता है। डितीय, घर्म को 
स्थायी राजनीति की संज्ञा राममनोहर लोहिया ने दी हैं इसलिए धर्मान्तर को राजनीति की 
समस्या समझना चाहिए । 
भारत हिन्दु-प्रधान देश है और हिन्दू घम और राजनीति में ब्राह्मणों का प्रमुख स्थान 
होता है । ईसाई तथा मुसलमान हो जाने पर ब्राह्मण तथा अन्य ऊंची जातियों के लोगों को 
राजनेतिक क्षति पहुँचती है । प्रायः, शूद्र जाति के ही लोगों के बीच घर्मान्तरण विशेष रूप से 
देखा जाता है । क्यों ? क्योंकि हिन्दू घर्म वर्ण-विचार को धामिक समर्थन देता है और 
जातिभेद के कारण शुद्र जातियों का शोषण हाता रहा है । पाश्चात्य समतावाद दिनोंदिन 
भारत में प्रमुख होता जाता है । भतः शूद्र न तो अब अपना शोषण चाहते हैं और न अपने 
को नीच” कहने के लिए तैयार हैं । 
पर देखा जाय तो जातिभेद वास्तव में धार्मिक व्यवस्था नहीं है और इसे राजनीति में 
परिणत कर धर्म और राजनीति दोनों में बड़ा घक्का पहुँचा है । घर्मान्तरण में प्रलोभन का . 
स्थान नहीं रहना चाहिये। परं वास्तविकता यही है कि घर्मान्तरण में इस समय प्रलोभन विशेष 
हाथ रखता है जिसके कारण हिन्दू राष्ट्रीयता और धमं में बड़ी हानि की आशंका है | पर शुद्ध 
घमंविचार की दृष्टि से धर्मपरिवर्तन के साथ घर्मान्तरण को भी वैध मानना ही पड़ेगा । 
धमं और राजनीति 


'मजहब नहीं सिखाता आपस में बैर रखना।' पर राजनीति तो सिंखाती है किं 
मजहब के नाम पर एक-दुसरे"सेव्अलगावस्खीग-तेब""मारत' धे” धर्धमिरपेक्ष! देश में राजनीतिं 
में साम्प्रदायिकता और वणंभेद कैसे आ गया ? 
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इसका मुख्य कारण तो गांधी-परम्परा है जिसके अनुसार राजनीति भी धमं ही है । 
लोहिया ने कहा हैं कि धमं स्थायी राजनीति है, और, राजनीति कामचलाऊ धर्म है । अब 
क्योंकर घमं में इबादत न होकर, इसका कैसे तिजारत हो गया है ? 

नेहरू का इस वात पर बल था कि उनका देश एक धर्मनिरपेक्ष राज्य है । पर नेहरू 
यह भी जानते थे कि भारत एक घर्म-प्रधान देश है । इसलिये उन्होंने 'धमंनिरपेक्षता' का 
मर्थ ही बदल दिया । इसके अनुसार घमंनिरपेक्षता ( सेक्युटरिज्म ) से अभिप्राय यह नहीं है 
कि राजनीति में घर्मो की अपेक्षा, अर्थात्‌ दुहाई न दी जाय । उन्होंने 'धर्मनिरपेक्षता' का. 
अर्थ सभी घर्मो के प्रति एक वराबर आदर-भाव का रखना बताया । इस घमंनिरपेक्षता को 
इस रूप में समझने के न्त्ये उन्होंने कभी भी यह नहीं समझा कि राजनीति में घ्रमं को 
घसीटा जाय । वह इतना ही भर समझते थे कि सभी धमो के अनुयायियों को अपने धर्म को 
पालन करने के लिये व्यक्तिगत छूट हैं, पर राजनीति से घर्म को अलग रखना चाहिये । 
परन्तु ऐसा क्यों नहीं हुआ ? 

इसका मुख्य कारण है कि राजनीति के लिये धमं की सहायता राजनेता लेने लगे । 
बड़े-बड़े मन्त्री सभी धर्मों के पर्वो में जाने लगे और उससे जनता के अन्दर भावना आने 
लगी कि उन्हें अपने घर्मो को कठोरता के साथ पालन करना चाहिये । यदि पाक ईमान और 
श्रद्धा के साथ आन्तरिक सःद्भाव के आधार पर धर्मो का पालन किया जाय तो व्यक्तिगत 
आध्यात्मिक लाभ पहुँचेगा और राजनीति में भी देशप्रेम के साथ कत्तव्यों का न्याय और 
समतावादी सिद्धान्त के आघार पर पालन होगा । पर अधिकांश व्यक्ति बाह्याचार को पकड़ 
कर इसे ध्मपालन समझते हैं और धमं के नाम पर अन्य घर्मो के प्रति बेरभाव और 
असहिष्णुता का हौ मागं पकडते हूँ । यही कारण है कि वत्तंमान युग में भारत में साम्प्रदायिक 
तनाव तथा वर्णभेद पर आधारित झगड़े होते रहते हैं । ऐसी अवस्था में देश की प्रगति रुक 
जाती है । झगड़ों के कारण जन और धन, दोनों का विनाश होता है। लोगों को ध्यान में 
रखना चाहिये कि धर्म और धर्मनिरपेक्षता में प्राकारिक अन्तर है । प्रत्येक राज्य में घर्म- 
निरपेक्षता से सही अर्थ यही लगाया जाता है कि राज्य ऐहिक तथा लौकिक रात्ता है और 
इसका कोई भी सम्बन्ध पारलौकिकता के-साथ नहीं है । 

१. ध्म का सन्दर्भ व्यक्तिगत विकास और उसकी आध्यात्मिकता है। अपने विशिष्ट 
समुदाय के साथ भी इसका सम्बन्ध सम्भव हैं और सम्भवतः रहना भी चाहिये । इसकी 


अपेक्षा. राज्य का सन्दर्भ सम्पूर्ण राज्य और इसमें रहने वाले. सभी धर्मों के नागरिकों के 


आथिक विकास, शारीरिक स्वास्थ्य, रोजगार, तथा उनकी ऐहिक आवश्यकताओं की पूत्ति 


हैं। राज्य की समस्या हैँ कि किस प्रकार भौतिक पदार्थों का ऐसा विकास किया जाय कि 


राज्य में स्वनिर्भरता आये और वेकारी ऐसे रोग को नजदीक भी नहीं फटकने दिया जाय । 


म क्ति) घमंशास्त्र आदि पर निर्भर बतायी 

२. धामिक विधि रहस्यवाद, फेथ (भ ४ ी 

जाती. है। इसकी तुलना में राज्य' बिज्ञान, तकनीकी, बैङ्िङ्ग, इत्यादि की मदद लेकर अपने 
ङ शक्तिशाली -बनातां है । बिज्ञान और तकनीकी के द्वारा इतनी ऐहिक 


को तमया हक जमाह नहीं जा सकता है। 
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सुखाद, बाढ़, बीमारी इत्यादि सभी ऐहिक जीवन की समस्याओं के समाधान के लिये मन्त्र, 
यज्ञ, प्रार्थना की मदद न लेकर विज्ञान और तकनीकी की मदद लेनी पड़ती है । 
अतः, पारलौकिक धमं और धर्मनिरपेक्षता तथा एंहिकता के बीच प्राकारिक अन्तर 
है । घमं व्यक्तिगत स्तर पर व्यक्तियों को वैज्ञानिक कतंव्यनिष्ठता TT है आए 
राज्य के स्तर पर देश-संचालन के मागं पर धर्म से बड़ी रुकावट आ जाती हैं । इसलिए 
घमं को राजनीति से अलग रखना चाहिये । राजनेताओं का कतंव्य हूँ कि विज्ञान, तकनीकी 
तथा मानव के सभी ऐहिकतावादी प्रशिक्षण पर बल देकर देश को धर्मों के हस्तक्षेप से बचायें । 
पर आज इसके विपरीत हो रहा हुँ । अब सिख, मुसलमान तथा हिन्दुओं पर अलग-अलग 
ध्यान देकर देखा जाय कि धर्मनिरपेक्षता को घमंसहास्तित्व का रूप देकर भारत की क्या 
स्थिति हो रही है । 
गरु नानक ने सिख घमं को साधु, संन्यासी, सन्त तथा शुद्ध आध्यात्मिकता का धम 
स्थापित किया था। आतंकित हो जाने पर गुरु गोविन्द मिह ( १६७५-१७०८ ) ने सिख 
घर्म में आमूल परिवर्तन कर दिया । इन्होंने पीरी (धमं रक्षा-निमित्त) और मौरी (संघ रक्षा- 
'निमित्त )दो तलवारों को धारण किया, जिसके फलस्वरूप सिख सन्त योद्धा में परिणत हो 
गया । गरु गोविन्द सिंह ने सत्यता और नैतिकता की रक्षा के लिए तलवार का उठाना धम 
बताया । ` फिर पञ्च-ककार के द्वारा सिखों को 'खालसा' संज्ञा दी और खालसा को न केवल 
हिन्दुओं से, पर सहजघारी, नामदारी तथा उदासी सिखों से भी भिन्न कर दिया । ब्रिटिश 
स्रोगों नें सिंखों की बहादुरी से भारत पर शासन किया । 
बाद में स्वराज्य के हो जाने पर भी भारत सरकार ने ब्रिटिश परम्परा को जारी 
रखा और साक्षात्‌-असाक्षात्‌ रूप से लगभग १८ प्रतिशत भारतीय सेना में इन्हें रखा । ऐसा 
करने पर सन्‌ १९६७ तथा १९७१ की लड़ाई में सिख सेना ने पाकिस्तानियों के साथ 
डटकर मुकाबला किया । 
| सेना में रहने और अत्रकाश प्राप्त करने की सुविधाओं के फलस्वरूप सिख न केवल 
` वीर योद्धा हैं, पर कुशल किसान तथा उद्योगपति भी हैं । औसत आमदनी प्रत्येक सिख की 
' भारत में समी प्रदेशों की अपेक्षा अधिक है । तब इनमें असन्तोष क्यों ? 
१. इनके बीच घमं और राजनीति का अशियोज्य सम्मिश्रण हो गया है । 
२. औसतन सिख समृद्ध हो जाने के कारण बह अब अन्य भारतीयों की अपेक्षा 
अपने को अधिक योग्य और उनकी अपेक्षा स्वतन्त्र राज्य की आकांक्षा रखना है । 
, ३. विदेशों में भी सिख सफल किसान तथा व्यवसायी हो गये हैं । वै विदेशों. से 
।। प्रभावित होकर भारत के विरुद्ध काररवाई कर सकते हैं । 
॥ Rea तिज हा भारत से अलग होकर स्वतन्त्र राज्य स्थापित करना चाहते हैं ? 
| इसका उत्तर देना कठिन हैं, पर धर्म और राजनीति को मिला देने पर सिंखों को लडाई ने 
 ज्ञमंयुद्ध का ख्प ले छ्या हुँ, जो एक खेद का विषय हैँ । । 
किया है सडा न मकी नोच सौ वर्ष तक राज्य 
'वरुद्ध ओर हिन्दुओं को मुसलमानों के विरुद्ध, , 
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भेदनीति के आघार पर भारत का शासन किया । इसी के कारण भारत का हिन्दुस्तान और 


पाकिस्तान दो भागों में विभाजन हो गया और आज भी इन दोनों देशों में अमित्र विदेशियों के 
कारण तनाव बना हुआ है। 


कांग्रेस पार्टी की नीति यही रही है कि हिन्दू-मुस्लिम तनाव को जीवित रखा जाय 
और तनावपुर्ण स्थिति में दिखाया जाय कि कांग्रेस मुसलमानों के हित में और उनके बचाव में 
संलग्न रहती है । फिर कांग्रेस मुसलमानों को परिवार नियोजन के लिए बाध्य नहीं करती, 
उदू भाषा को विहार और उत्तर प्रदेश के कुछ भागों में द्वितोय भाषा का स्थान भी दिया 
गया है और इनकी कुछ मांगों को “अल्पसंख्यक कक्ष” के नाम पर पूरा भी करती है। इसका 
फल क्या होता हुँ ? 

, सभी लोग जनबाढ़ में हिस्सा वंटा रहे हैं, क्योंकि किसी भी सम्प्रदाय की रक्षा उसकी 
संख्या पर ही निर्भर करती है । द्वितोय, केवल एक भाषा हिन्दी को राष्ट्रभाषा नहीं करने पर 
एक राष्ट्रीयता की स्थापना हो नहीं पाती है । जनबाढ़ के रहने पर बेकारी और आपसी 
भाई-भतीजावाद राज्य सेवाओं में चला आता है । हिन्दू-मुसलमान को एक समझकर, जन- 
बाढ़ को रोककर, बेकारां दूर कर और कम से कम छः हिन्दी भाषा-भाषी राज्यों में हिन्दी को 
स्वीकार कर धर्मनिरपेक्षता को बढ़ावा दिया जा सकता है । 

हिन्दू भी एक नहों हँ । वणंभेद के आधार पर हिन्दू सभी दिनों से आपस में बंटे हुए 
हँ । आज भी उच्च जाति, पिछड़ी जाति और शुद्र जाति में हिन्दू बेटे हैं । कभी भी हिन्दू ने 
एक होकर किसी का भी मुकाबला नहीं क्रिया है । आज प्रजातान्त्रिक भारत में वर्ण-जाति के 
आधार पर हिन्दू चुनाव लड़ते हें, जिसके कारण राष्ट्रीयता के नाम पर जाति-सामन्तवाद को 
स्थापना हो गयी है । ब्रिटिश काळ में जातियों के बीच संघर्ष नहीं होता था । आज जातीय 
संघर्ष साम्प्रदायिक लड़ाई की अपेक्षा कहीं अधिक है । जातिंस्थापना घमं के द्वारा हुई है। 
इसलिए जातीय संघर्ष को आथिक लड़ाई के साथ धर्मयुद्ध भी कहा जा सकता है । 

इसलिए आज का भारत संविधान के पन्नों पर घमंनिरपेक्ष है, पर वास्तव में भारत का 
प्रजातन्त्र सम्प्रदाय और जातिभेद पर आधृत है । यही कारण है कि सम्पूर्ण देश में अशान्ति 
और तनावपूणं असन्तोष है । प्रजातान्त्रिक पद्धति ने साम्प्रदायिकता को और जातीयता को 
बहुत बढ़ावा दिया है । ' इस प्रकार के प्रजातन्त्र में घमं का बाह्याचार ही देखने में आता है 
और वणंभेद जिस पर समाज टिका था, आज वही देश में अशान्ति फैछा रहा है। आजकल की 
राजनीति ने घर्म और समाज, दोनों को छिन्न-भिन्न कर दिया है। [ 
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अघ्याय-१५ 


धर्षा की एकता 


भारतीय परम्परा के अनुसार एक ही परमसतू को सभी धर्म वाले विभिन्न रूप से 
भजते हैं । ऋग्वेद के अनुसार एक ही परमसत्‌ को लोग इन्द्र, मरुत, अग्नि इत्यादि के रूप में 
पूजते हँ । अतः, सभी घमो का अन्तिम विषय एक ही है । इसलिए सभी घमं वास्तव में 
एक. ही परम घम के विशिष्ट रूप हैं । गीता ९:२३-२५ में स्पष्ट किया गया है कि श्रीकृष्ण 
भमवान्‌ चे बताया है कि उनको ( श्रीकृष्ण को छोड़कर अन्य देवताओं के भक्त भी 
वास्तव में सही बात को न जानने के कारण अज्ञानवश ( वे ) श्रीकृष्ण की ही पूजा करते हैं । 
इस भारतीय परम्परा का ठोस आधार है ।' प्रथम, धर्मो के ऐतिहासिक उत्स ( Origin, 
उत्पत्ति ) पर अवलोकन करने से यह बात स्पष्ट हो जाती है । द्वितीय मानव की मानसिक 
रचना ऐसी है कि मान्नव को किसी न किसी धमं को अपनाना ही पड़ता है । अब घर्मो के 
उत्स पर ध्यान दिया जा सकता है । 


धर्मो का भौगोलिक एवं ऐतिहासिक उत्स : 


वास्तव में सभी प्रचलित धर्मों को. दो वर्गो में बाँटा जा सकता है, अर्थात्‌ पैगम्बरी 
घर्मं और हिन्दू धमं । पैग्रम्बरी धमं में पारसी, हहदी, ईसाई और इस्लाम को गिना जाता हैं, 
और हिन्दू घमं में अजीविकावाद, जैन, बोद्ध, ब्राह्मण तथा सिख घमो को रखा जा सकता 
है। चूँकि अजीविकावाद १३वीं-१४वीं शताब्दी में जैन धमं में विलीन हो गया, इसलिए 
इसको चर्चा अब नहीं की जाती है, पर जैन घमं के विकास में इसकी बहुत बड़ी देन है । 
व्यापक अर्थ में हिन्दू का सामान्य आघार है चतुष्पदी कमं-संसार-ज्ञान-मुक्ति का सिद्धान्त । 
इस रूप में सिख धर्म को भी हिन्दू” ही कहा जायगा । सिख घमं में इस्लाम और ब्राह्मणवादी 
सिद्धान्त का सम्मिश्रण अवश्य है, पर प्रायः अधिकांश व्यक्ति इस बात से अनभिज्ञ हूँ कि 
बौद्ध घमं का भी प्रभाव ईसाई धर्म में स्पष्ट दिखाई देता है। फिर भारत में इस्लाम घमं में 
भी हिन्दु घर्मो का प्रभाव स्पष्ट दिखता है । अतः, ऐतिहासिक दृष्टि के आधार पर कहा जा 
सकता है कि सभी घर्मो पर परस्पर प्रभाव पड़ा है जिसे निम्नलिखित रीति से विस्तारित 
किया जा सकता है । 

यहूदी भक्त इब्राहिम ही को अपने घमं का आदिपिता मानते हैँ । बाद में चलकर 
इस्लाम ने यहूदी धर्म को शुद्ध एकेश्वरवादी न मानकर इसी नबी इब्राहिम के चलाये मत को 
शुद्ध एकेश्वसवादी माना है । इसलिए स्पष्ट है कि नबी इन्नाहिम के मत से यहूदी और इस्लाम 
घमं निकले है । फिर इसमें भी सन्देह नहीं है कि इस्लाम के अनेक तथ्य यहुदी और ईसाई 


१. विशेष रूप से इस तथ्य को लेखक ने. Shankara’s Philosophy. of a world 
Religion म स्पष्टलहादिम। ३44 Maha Vidyalaya Collection. 
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घमं पर आघृत हैं। इसलिए कहना पड़ेगा कि यहूदी घमं से ही ईसाई घम निकला है और 
इन दोनों धमों पर और विशेषकर इब्राहिम के एकेश्वरवादी मत पर इस्लाम स्थापित हुआ 
है । पर नबी इब्राहिम का क्या मत था ? शा 

नबी इब्राहिम का मत कहीं भी उल्लिखित नहीं मिलता है । तब इस मत को हजुरत 
मुहम्मद ने कहाँ से प्राप्त किया ? Encyclopaedia of Islan के अनुसार कुरान में कहा 
गया है कि सन्त हनीफ़ ने ही नबी इब्राहिम के शुद्ध एकेश्वरवाद को संरक्षित रखा था। 
अब सन्त हनीफ़ कोन थे ? नबी इब्राहिम और सन्त हनीफ़ दोनों का सम्बन्ध उस देश से था 
जिसे ईरानी-भारतीय आर्यो का प्रथम निवास-स्थान माना जाता है। इसी आयो के आदि- 
निवास में पारसी घमं का उदय हुआ । घर्मविदों का कहना हैं कि प्रारम्भ में यह पारसो घमं 
शुद्ध एकेश्वरवादी था और बाद में अहुर मज्दा और अहरिमन के द्वैतवाद की स्थापना हुई 
थी । अतः, नबी इब्राहिम और सन्त हनीफ का एकेश्वरवाद सम्भवतः इसी पारसी घम के 
एकेश्‍वरवाद से प्राप्त किया गया था। इस पक्ष को यहूदी धमं के एकेइवरवाद के विकास से 
पुष्ट किया जा सकता हैं । 

लगभग ७०० ई० पू० तक यहूदी एकेश्वरवादी नहीं थे। उनका ईक्वर 'याहवे' 
भेघ-गजंन तथा तूफान का देवता था। वे मानते थे कि अन्य देवता भी हैं, पर उन सभी 
देवताओं की तुलना में उनका याहवे सर्वोपरि था । लगभग ७०० ई० पू० नबृकदनज़र ने 
यहूदियों पर विजय पायी और अधिकांश यहूदियों को दास बनाकर बाबुल देश में ले आया। 
बाद में लगभग ५३८ ई० पू० में अधिकांश यहूदी स्वदेश लौट आये । निर्वासकाल ( re- 
९० ) के पूवं यहूदी सवंदेवतावादो ` ( ०००६९५६ ), मूत्तिपूजक तथा अधिकांशतः 
यज्ञकर्मकाण्डी थे । सम्भवतः, स्वगं-नरक, न्याय-दिवस, पुन रुत्थान-विचार ( 1८501700907 ), 
एकेस्वरवाद तथा यज्ञबरि की अपेक्षा आचरण-शुद्धि का विचार यहूदी धमं में बाबुल देश के 
पारसी धर्म से ही प्रभावित हुआ था । पर पारसी-घमं का क्या स्वरूप हूँ ? 

प्रारम्भ में पारसी घमं शुद्ध एकेश्वरवादी था । इसमें यज्ञबरि की भर्त्सना की गयो है 
और शुद्ध आचरण पर बल दिया गया है। अन्तिम न्याय-दिवस ( ९89 01 ¡५५४०९०६ ) में 
प्रत्येक व्यक्ति का उनके किये का विचार होगा जिसके अनुरूप उन्हें स्वर्ग या नरक प्राप्त 
होगा । बहुत बाद में पारसी धमं के नबी जराधूस्त्र थे जिन्होंने इन सब बातों के साथ अन्य 
धर्मों और मतों के प्रति असहिष्णुता, अर्थात्‌ धम-कठोरता ( fanaticism ) को भी अपनाया 
है। सम्भवतः, सेमिटिक ( नबीमुलक ) धर्मों में अन्य धर्मों के प्रति असहिष्णुता के संकोणं 
विचार को यहीं सें प्राप्त किया गया हैं। 


१. प्रारम्भ में ईसाई को यहूदी ही समझा जाता था, पर बाद में ईसाई घमं को सभी 
जातियों का व्यापक धमं मान लिया गया और तब यह यहूदी घमं से विभिन्न समझा 


जाने लगा । 
२. सबैदेवतावाद में भनेक देवताओं की वास्तविकता में विश्‍वास किया जाता ह पर एक समय 


में आराघना-कालपयें (करिसी हटिकता/को सृह्बोपरि, अमङ्ग ज्ञाता है । 
तु० २० 
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३०६ तुलनात्मक धर्स-दशन 


उपर्युक्त बातो से स्पष्ट होता है कि सभी सेमिटिक घमं के मूल सिद्धान्त इसी पारसी 
घर्म से प्राप्त हुए हैँ । पर क्या बाबुळ देश के पारसी घर्म का सम्बन्ध हिन्दू घर्म से भी है ? 
यह तो निश्चित ही है कि आर्यों का आदि-निवास इसी बाबुली देशों के साथ था । इसलिए 
भारतीय आर्यों का घमं भी पारसी घमं से साक्षात्‌-असाक्षात्‌ रूप से प्रभावित माना जायगा । 
पारसी घर्म की 'गाथा' तथा बाद की जेन्दावस्ता की: भाषा ऋग्वैदिक भाषा से बहुत मिलती 
है। फिर ऋग्वैदिक घमं के अनेक देवताओं का उल्लेख भी पारसी धर्मपुस्तकों में पाया 
जाता है । -पर उल्लेखनीय बात है कि भारतीय आर्यं और ईरानियों के बीच भारी 
घमंभेद भी देखा जाता है । 

स्पष्ट है ही कि ऋग्वैदिक आरं प्रारम्भ में अनेक देवतावादी, पशुबलि करने वाले तथा 
ुद्धम्रिय थे । इन विचारों की तुलना में पारसी घमं एकेश्वरवादी, बलि-विरोधी तथा शुद्ध 
आचरणवादी था । सम्भवतः, भारतीय आयं ईरानियों के घर्म-सुघार से असन्तुष्ट होकर 
उनका साथ छोड़कर भारत आये । ऐसा समझा जाता हैँ कि असुर वरुण देवता ईरानियों के 
अहुर ( असुर का ईरानी रूप ) मज्दा का ही ख्पान्तर हैं। वरुण देवता शुद्ध आचरण को ही 
स्वीकार करते दिखाई देते हैं । मर युद्धप्रिय भारतीय आर्यो ने इन्द्र को ही वरुण की तुलना में 
सर्वश्रेष्ठ माना और अन्त तक यज्ञकमं पर बल देते रहे तथा स्वगंप्राप्तिको ही मानवका | 
निःश्रेयस्‌ माना था। यही कारण हुँ कि वरुण-पूजा कालगति में धूमिल पड़ गयी । ईरानी 
ओर भारतीय आयाँ के बीच इतना मतभेद बढ़ गया था कि आयंदेवताओं को 'सुर' और 
रराक्षसों को “असुर' संज्ञा देते थे। ठीक इसके विपरीत ईरानी देवताओं की 'असुर' मौर 
राक्षसों को सुर” नाम देने लगे । भला ! 'देवता' का अथं है कि वह जो ज्योतिमय दिव्य! 
हो । वह किस प्रकार राक्षस तथा दानव” कहा जा सकता है ? इसी प्रकार 'आसु' अलौकिक 
शक्ति हुं। इस अलौकिक शक्तिशाली असुरों को केसे “राक्षस” कहा जा सकता है ? वास्तव में 
ये केवल शब्दनिन्दा के अपशब्द हैँ जिनके आघार पर ईरानी भौर भारतीय आयो के आपसी 
घर्मकलह का अन्दाजा छगाया जा सकता है । 


अतः, भारतीय आर्यघमं में भी इसी पारसी धमं का प्रभाव असाक्षात्‌ रूप से, उस 
घमं के प्रति प्रतिक्रिया के फलतः रूप में दृष्टिगोचर होता हँ । इसलिए सभी घर्मो का उत्स 
इसी एक भौगोलिक तथा ऐताहासिक बाबुली देश के पारसी धमं से सम्भवतः सम्पन्न माना 
जा सकता है ! क्या यह स्पष्ट नहीं करता हैं कि सभी प्रचलित घमं की शरुआत एक ही स्थल 
और घमं से हुई ? अपितु, ईसाई धमं जिससे सभी सेमिटिक धमं प्रभावित हुए और बाद में 
इस्लाम का सूफ़ी मत तथा चिस्ती-सम्प्रदाय का गुरु-घमं भी वेदान्त में चचित गुरु-सिद्धोन्त से 
प्रभावित दिखता हुँ । 
ईसाई धमं ओर हिन्दु धम : 

कुछ ऐसे लिखित प्रमाण बताये जाते हँ जिससे स्पष्ट होता है कि ईसाई ध्म पर 
हिन्दू धमं का प्रभाव पड़ा हैं। फाइलो ( ३० ई० पू० सनु ५० तथा सिकन्दरा के विलमेन्ट 
सन्‌ १५०-सन्‌ २१४ ई०८के छमआा।)/ओो,्वाई-घर्म/क़े।कशघकर-थें?वे ब्राह्मणों और बौदों 
की शिक्षाओं से अवगत मालूम देते है । वे इनके धमं मे भी ईक्वर-प्रकाशना ( 7०५०।०६।०० ) 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


घमो की एकता ३०७ 
का हाय पाते हैं। अतः, इससे स्पष्ट हो जाता है कि बौद्ध धमे का प्रचार सिकन्दर 
{ 216:91604 ) तक पहुँच गया था। यह भी सर्वविदित है कि ईसा के पूर्व ही यूनानी 
शासकों ने बौद्ध और वासुदैवी धर्मों को अपनाया था । यह बात मिलिन्दःप्रश्‍न तथा १५०-१०० - 
ई० पू० के शिला-लेख से सिद्ध हो जाती हुँ 1 

पुनः, यह भी स्वीकृत किया जा सकता है कि ईसाई पुजारियों? में ब्रह्मचयं, संन्यास 
तथा नैतिक शुद्धता का पाठ सम्भवतः बौद्ध-जैन घमो से रिया गया है । मठवास भी ईसाई 
घमं में बौद्ध धर्म की ही देन बतायी जा सकतो हुँ । उसी प्रकार माला-जप भी हिन्दुत्व की 
देन है जिसे ईसाइयों ने अपनाया था । फिर सन्त-दिवसों को मनाना बादोंद्वारा स्तूपों से 
आप्त प्रतीत होता है । इसमें सन्देह नहीं कि पाप-स्वीकरण (confes5i07) की प्रथा वौद्धों के 
अपोशथ-परम्परा की मात्र आवृत्ति है । 

बहुत वर्षों तक ईसाई घम को ज्ञेयवाद ( ४००५४1०5 ) के साथ संघषं करना पड़ा 
या। यहु ज्ञा शब्द और 8708 शब्द दोनों का मूल एक ही माना जाता है। यह ज्ञेयवाद 
वास्तव में ब्रह्मविद्या हुँ जिसे युनानियों ने स्वीकारा था । बौद्ध घमं को ईसाइयों ने इतनी दूर 
तक स्वीकारा था कि आठवीं शताब्दी में बुद्ध भगवान्‌ को लोग ईसाई सन्त के रूप में मानने 
लग गये थे। यहाँ तक बौद्ध घमं कां प्रभाव पड़ा था कि प्रारम्भ में क्रूश के ऊपरी भाग में चक्र 
लगा रहता था और यह चक्र वस्तुतः बौद्धों का घमं-चक्र था जो द्वादश-निदान का बोधक है। 

जब ईसाई धमं और हिन्दू धर्मों में इतना तालमेल है तो उनके बीच ताकिकत: किसी 
प्रकार के संघर्ष की सम्भावना सही नहीं मानी जा सकती है । १ 

. रहस्यवाद का मूळ आधार वेदान्ती ज्ञेयवाद है । इसलिए यूनानी रहस्यवाद वास्तव में 

हिन्दुत्व की देन है और इसी युनानी और फिर उससे प्रभावित ईसाई रहस्यवाद का प्रभाव 
सूफीमत पर दिखता है। फिर इस्लाम में जातिभेद तथा चिस्ती-सम्भ्रदाय की गुरु-परम्परा में 
भी हिन्दुत्व का प्रभाव दिखता है । 

भतः, हिन्दु घमं और सेमिटिक धर्मों में ऐतिहासिक विकास की दृष्टि से बहुत अधिक 
भेद नहीं मानना चाहिए । आधुनिक युग में भारतीय ईसाइयों में से कुछ घर्म-दाशंनिको ने 
हिन्दू घमंदशंन को अपनाया है जिनमें ब्रह्मबांघव तथा चिचियाह के नाम उल्लेखनीय हुँ । 
पाञ्चात्य घर्मविचारको में पॉल तोलिख ऐसे ईसाई घमंदार्शनिक हुए हैं जिन्होंने गाद्धुर 
अद्वैतवाद को स्वीकारा है । फिर ब्रह्म समाज, आयं समाज तथा प्रार्थना-सभा, ये सब ईसाई 
घर्म-प्रचार की प्रतिक्रिया के रूप में हिन्दुत्व में सुधारवादी आन्दोलन हैं । अतः, सभी प्रमुख 
प्रचलित घमं का उत्स एक ही है और सम्भवतः उनको अन्तिम दिशा भी किसी एक ही ओर 
हो । ऐसा टायनबी तथा हाकिङ्ग ने स्वीकारा है।*_ 


१. अभी भी रोमन कॅथलिक पुजारियों को ब्रह्मचर्य, संन्यास और अपरिग्रह को शपथ 
लेनी पड़ती है । 

2. W.E. Hocking, Christianity and the faith of the comivg civilization, 
Hibbert Jouroal, 1955-56, 9. 346; 
Arnold Toynbee; ThE°OYSANE, Ot, RFS HE, col. 4-5, 
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घर्मे-घिकास में मानव की व्यापक मनोवैज्ञानिकता 

प्राच्य और पाश्चात्य, दोनों में भावना व्यक्त की गयी है कि मानव के अन्दर ऐसे 
प्रेरक पाये जाते हैं जो मानव को उसकी परमगति की दिशा में उत्प्रेरित करते रहते हैं । 
चर्मभाव के आधार पर सन्त पॉल ने लिखा है कि ईश्वर ने हमारे हृदय में ऐसी आत्मा भर 
दी है कि मानव ईश्वर को 'हे पिता, हे पिता” कहकर उसे सम्बोधित करे । इसी प्रकार 
सन्त अगस्टिन ने लिखा है : 

'दवर ! तूने हम सबों को अपने लिए बनाया है और जब तक हम तुझे नहीं 
पा लेते हैं तब तक हमारे हृदय में शान्ति नहीं मिलती है ।' 

इसी प्रकार हनुमाननाटक ( लगभग सन्‌ ८५० ) तथा कुसुमा्जरि ( लगभग सन्‌ 
९२४ ) में भी बताया गया है कि मानव ईदवर को किसी न किसी रूप में भजते रहते हैं । 
इन पुस्तकों के अनुसार निरिश्वरवादी जैन उसे अहंत के रूप में तथा निरीशवरवादी मीमांसक 
उसे यज्ञरूप कमंद्वारा पूजते हैं । यहाँ तक कि इन पुस्तकों के अनुसार चार्वाक भी ईश्वर को 
लोकव्यवहार-सिद्ध के रूप में भजते हूँ । अतः, इन पुस्तकों के अनुसार कोई भी व्यक्ति बिना 
ईश्वर के रह ही नहीं सकता है, अर्थात्‌ घर्मं मानव का स्वभाव-गुण है । अंग्रेजी में इसे 
Religion 2 एण का सिद्धान्त कहते हैं। धर्म को मानव का स्वभाव-गुण मानने का 
मनोवैज्ञानिक आघार है । 

मनोबैज्ञानिक आधार : प्राचीनकाल में अरस्तू ने बताया था कि प्रत्येक जीव में 
पूर्णता-प्राप्ति की भावना छिपी हुई है जिसके कारण परिस्थिति के अनुकूल हो जाने पर अण्डे में 
स्वस्थ बच्चा हो जाने की प्रक्रिया हो जाती है। अरस्तू की इस सूझ को लगभग २२ सौ वर्ष 
बाद हान्स अडोल्फ एडवडं ड्रिस ( सन्‌ १८६७-१९४० ) ने इसे ञ्रूणीय विकास के सन्दभ में 
सिद्ध कर दिया कि प्रत्येक जीव में पूणं होने का प्रेरक अन्तर्व्याप्त रहता है जिसके कारण 
अणावस्था में किसी भी अंश को क्षति हो जाने पर शेष अंग इस क्षति को पुरा कर जीव को 
पूणं बनाते रहते हूँ । जो बात जैविक विकास के क्रम में सिद्ध हुई है उसे मनोवज्ञानिकों ने 
मनोविज्ञान में भी स्पष्ट किया है । 

सर्वप्रथम, कालं गुस्ताव युंग ने बताया है कि मानव की मानसिक रचना, ऐसी है 
क्रि वह जीवन के पूर्वार्ध में बाह्य जगत तथा समाज के प्रति अपने को अभियोजित करता है । 
-जीवन-क्रम में सफल हो जाने पर प्रायः व्यक्ति जीवन को अर्थहीन और व्यथं समझने लगता 
है 1 यह भावना मानव को ललकारती है कि वह अपने को पूर्ण बनावे । उसे अब जीवन के 
उत्तरार्घ में आत्मिक जगत्‌ की आवश्यकताओं को पूत्ति करनी पड़ती है। केवल आन्तरिक 
समस्याओं के समाधान करने पर ही मानव पूर्णता को प्राप्त कर लेता है। इसी पूर्णता-प्राप्ति के 
प्रयास को धर्मचेतना अथवा घर्मभावना की संज्ञा दी जा सकती है। युंग के अनुसार बिरलें 
ही कोई व््यक्ति अपने को पूर्ण बना ले पाते हैं, पर बिना पूणंता-प्राप्ति को तुष्ट किये मानव को 
शान्ति नहीं मिल सकती है। पूर्णताप्राप्ति की अवस्थाओं में युंग भारतीय वर्णाश्रम घमं तथां 
अदत वेदान्त की सच्चाई को व्यक्त करते हैँ । 

यह ठीक है कि यंग के विचार दीर्घकालीन 1541 व्‌ पर आधारित हैं। तो भी उनकी 


Panini,Kanya Maha Vidyala 


बैज्ञानिक देनों को परिक्षणात्मक नहीं कहा जायगा । पर बाद म कुत गोल्डस्टाइन, आंग्यान, 
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अब्राहम मास्छोव इत्यादि मनोवैज्ञानिको ने व्यक्तित्व-विकास का परीक्षणात्मक अध्ययन किया 
है। इन मनोवेज्ञानिकों के अनुसार मानव में पुणंता-प्राप्ति की भावना पायी जाती हैं। इसी 
भावना से अनुप्रेरित हो जाने पर उनके चेतन स्तर में उन्हें अपने आदर्श छप का अवलोकन 
होने लगता है। इस आदर्श रूप को प्राप्त करने के लिए घमं सहायक होता है । ईश्वर ही 
मानव का आदशं रूप होता हैं। इसलिए शंकर के अनुसार 'जीवो ब्रह्माव, नापरः’ | जीव 
और ब्रह्म एक ही हैं । पाश्चात्य विचारक फोयबाख ने कहा है कि & (४1८ ६४००६ God 
is really a talk about man, यह ठोक है कि सभी व्यक्तियों ओर जातियों में पूर्ण 
` मानव अथवा ईश्वर का आदशं रूप नहीं हो सकता हैं। इसलिए विभिन्न जातियों और 
व्यक्तियों में इष्टदेवता की विभिन्नता का होना अनिवायं है। 

इस मनोवैज्ञानिक सन्दर्भ में एक बात उल्लेखनीय है । जब कोई अमुक व्यक्ति किसी 
एक विशिष्ट ईश्वर के रूप से इतना प्रभावित हो जाता है कि उसे पाकर वह अपने को 
. पुणं ममझने लगता है तब वह अन्य घर्मावलम्बियों को अपने से नोचा और हीन समझने 
लगता हैं। इसी स्थिति में कठोरपन्य ( 14131००1 ) का उदय होता है। सभी घर्मा- 
वलम्बियों को समझना चाहिए कि ईश्वर का रूप जो किसी भी धमं में पाया जाता है वह 
परिस्थिति-विशेष, जाति के सामूहिक्र जीवन, युग की माँग ओर संस्कृति से जुटा होता है । 
चूँकि ये शर्ते सभी युग और जातियों में एकसमान नहीं रहतों, इसलिए इष्ट-देवताओं का 
रूप भी एकसमान नहीं हो सकता है । यह भी मनोवैज्ञानिक सत्यता है कि मानव का प्रकार 
उसकी मानसिक रचना और मानसिक शक्तियों की कार्यवाही तथा संस्कार भिन्न-भिन्न होते 
हैं। अतः, सभी मानव किंसो एक प्रकार के ईश्वर को आराधना नहीं कर सकते हैं । 
जैसा मानव की मानसिक रचना और उसका संस्कार होगा वैसा हो उसका अपना आदर 
रूप होगा और जैसा उसका अपना आदशं रूप होगा उसी के तदनुरूप उसके ईस्वर की 
भावना भो होगी । ho 

अतः, मानवों की विभिन्नता के साथ ईश्वर-भावना भो विभिन्न होगी । इसलिए इस 
मनोवैज्ञानिक तथ्य को समझकर मानव को धार्मिक संकर्णंता अन्य घमो के प्रति असहिष्णुता 
तथा कठोरपन्थीपन से बचना चाहिए । इतना ही भर निष्कर्ष न्यायसंगत है कि मानव बिना 
किसी न किसी धमं के चैन नहीं पा सकते हैं और सभी व्यक्तियों का अपना धर्म उनके 
बिभिन्न संस्कार पर निर्भर करता हैँ। इस निष्कर्ष को. आगे भी स्पष्ट किया जायगा । धर्मों 
की सापेक्षता का मुख्य कारण है कि परम सत्‌ तथा परमेश्वर अज्ञात और अज्ञेय हैं और हम 
उन्हें केवल प्रतीकों ( 31७०/5 ) के द्वारा ही जान सकते हैं। पर प्रतीक सापेक्ष, परिवर्तन" 
शील, युग ओर मानव संस्कार पर निर्भर करते हँ ।' अतः प्रतीकात्मक इष्टदेवताओं पर 
आधारित घमं केवल सापेक्ष ( 7०।०४।४९ ) ही हो सकते हैं। इसलिए अब इस प्रसंग पर 
भी प्रकाश पड़ना चाहिए । 

परम सत्‌ तथा परमेश्वर अज्ञात एवं अज्ञेय 


बाइबिल के अनुसार हमत, आन, हैं। तरह, पर यह नहीं जानते 
कि 'बह इवा है', अर्थात्‌ ईदवर का गुण नहीं जाना जा सकता है। इस स्थिति को अज्ञेयवाद 
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कहा जाता है क्योंकि ईश्वर को निर्गुण और वर्णनातीत माना गया है । फिर बाइबिल में 
बार-बार कहा गया है कि ईश्वर अगोचर है । यही बात कुरान में भी कही गयी है कि ईश्वर 
अगोचर और इन्द्रियातीत है । 


'  प्राच्य परम्परा में भी कहा गया है कि परम सत्‌ ( 710 178168 1041: ) मन, 
वचन से परे है । यह अनिवंचनीय सत्ता है। इसके सन्दर्भ में निति, नेति” ही कहा जा 
सकता है ( बृहदारण्यक उप० गा. ३.६; 11] ९.२६; 1५. २.४; तैत्तिरीय उप० गा, ४; 
मैत्री उप० शा, ७ )। 


इस्लाम में भी इश्वर को अज्ञात और अज्ञेय कहा गया है। इस्लाम में ईश्वर को 
अपनी सम्पूणं सृष्टि से परे और अतीत कहा गया है । इसलिए ईश्वर मानव के मन, वचन से 
परे और अज्ञात रहता है । कुरान अध्याय ६.१०२ ) में कहा गया है कि ईश्वर को कोई 
भी अपनी आँखों से ( अर्थात्‌ किसी भी इन्द्रिय से ) नहीं जान सकता है । अबू बक्र के 
विषय कहा जाता हूँ कि उन्होंने कहा, 

ईश्वर तेरी स्तुति हो कि तूने अपने सृष्ट जीवों में से किसी को भी तुझे जानने: 
. का मागं नहीं बताया है, केवल तुझे जानने के अयोग्य ही उसे बनाया है ।" 

फिर वाहिद हुसैन ने बताया हुँ कि इस्लामी दाशंनिको को कहना कि ईद्वर का तत्त्व 
और उसका गुण ( ९५९१०९ 410 £७५६०७ ) सभी मानव विचारों से परे ठ 

फिर इब्न अन्न अरबी ( सन्‌ ११६४ ) ने बताया है कि ईश्वर की निरपेक्ष सत्ता 
भानव बुद्धि के द्वारा आज्ञेय है। ईश्वर को छोड़कर अन्य कोई भी उसके भतीतपन के स्वरूप ' 
को नहीं जान सकता है । उसमें उद्देस्य और विघेय का कोई अन्तर नहीं है 13 

अब प्रश्न उठता है कि मानव-स्थिति में विरोधाभास (- 214५०५ ) दिखाई देता है । 
एक ओर मानव बिना परम सतु के नहीं रह सकता है क्योंकि घर्म-प्राप्ति मानत्र का स्वभाव- 
गुण है । फिर परम सत्‌ अज्ञात और अज्ञेय है । तो अज्ञेय को कैसे ज्ञान-परिघि के अन्दर लाया 
जाय ? वस्तुतः अज्ञेय कभी भी मानव की ज्ञान-परिधि के अन्दर नहीं आ सकता है, क्योंकि 
मानव-ज्ञान इन्द्रियों पर निंर करता है और परम सतू इन्द्रियों का विषय नहीं हैं । दूसरे 
शब्दों में, इस विषय की अर्थपूणंता और सृष्टि का चरम उद्देश्य इस विशव में नहीं, वरन्‌ 
इससे अतीत ही हो सकते हैं । इस सन्दर्भ में विट्गिन्स्टाइन की उक्ति उल्लेखनीय है: ै 

«It is logically impossible for the sense of the world to be itself 
a part of the World, since the meaning of anything cannot be a. part of 
that of which it isthe meaning” (Tractatus 6.41. फिर देखें 6.431 2). 


ि््चि,स,स क्लब जल  हीििहहलिफि 
१, २२, 5. Bhatnagar ‘Dimensions of classical Sufi. Thought’ p. 139: 


२० The conception of Divine Being in Jslamic Philosophy, Visva 
Bharati Quarterly 1930, p. 379 सेट? 


३. Dr. Tarachand, ‘Growth nflslamic,THonghts inikodia’, in Hestory of 
Philosoply, Eastern and Western, p. 498 
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अब जब विश्वातीत परम सत्‌ का ज्ञान नहीं हो. सकता है तब हम इसकी आराधना 
कैसे कर सकते हैं ? अज्ञात को कैसे रिझाया जाय ? मानव इस विडंबना में पड़कर परम सत्‌ 
का अपनी अनुभूति एवं गहरे चितन के आधार पर चित्रण करता है । यह चित्रण कलात्मक 
रचना ही कही जा सकती है। उदाहरणाथं, आदशं सुन्दर नारी चित्रों के द्वारा कल्पित की 
जाती है । पर किसी भी विश्वसुन्दरी के चिंत्र को सत्य-असत्य नहीं कहा जा सकता है, क्योंकि 
“सत्य-असत्य' की संज्ञा केवल इन्द्रियजनित तथ्यात्मक प्रकथनों के लिये उचित रीति से प्रयोग 
की जाती है । पर कलात्मक सुन्दर नारी कहीं है तो नहीं जिसे देखकर फोटो लिया जाय । 
चित्र को केवल सुन्दर-भद्दा इत्यादि कहा जा सकता है। कलात्मक चित्र के सामने मानव 
अपने स्वभाव-गुण से विवश होकर अज्ञात एवं अज्ञेय परम सत्‌ का चित्रण करते हैं और तब 
उसी चित्र की पूजा करते हैं । इस चित्र को कला-चित्र से भिन्न समझना चाहिये। इसलिये 
परम सत्‌ के धामिक चित्रण को 'प्रतीक' कहा गया है। प्रतीक के अपने कुछ गुण होते हैं 
जिसके कारण इसे कोरा कलात्मक चित्र नहीं कहा जा सकता है । चूँकि इस युग में पॉल 
तीलिख ( सन्‌ १८८६-१९६६ ) ने ही प्रतीकों के स्वरूप पर बहुत बल दिया है, इसलिये पॉल 
तीलिख के प्रतीक-विचार को निम्नलिखित रूप से संक्षेप में उल्लिखित किया जा सकता हू । 

१. प्रतीक का काम है कि वह उस परम सत्‌ का निर्देश करे जो उससे परे और 
अतीत होता है । इक प्रतीक को चमे के शीशे के समान पारदर्शी रहना चाहिये ताकि इसके 
द्वारा वस्तुओं को ( अर्थात्‌ परम सत्‌ को ) देखा जा सके । स्वयं शीशे को देखने के लिये चरमे 
में लेन्स नहीं लगाया जाता है । इस संदर्भ में राम, ईसा, मूसा इत्यादि परम सत्‌ के प्रतीक 
हूँ । इनकी पूजा के आधार पर परम सत्‌ का अवभासन एवं अवबोधन ` होता है । पर कोई 
भी प्रतीक स्वयं परम सत्‌ नहीं कहा जा सकता है । इसलिये शंकराचार्य ने ईइवर तक को 
( प्रातिभासिक ) ही कहा है । 

२. प्रतीकोपासना की सबसे बड़ी पहचान है कि इस प्रतीक के द्वारा भक्त में अदम्य 
शक्ति का संचार होता है । “मूक होइ वाचाल, पंगु चढ़इ गिरिवर गहन' । 

` ३. प्रतीकों के द्वारा भक्तों के ज्ञान-चक्षु खुल जाते हैँ और इसके साथ ही परम सत्‌ 

के प्रति नृतन आयाम का भी अवलोकन होने लगता है। उदा०, अर्जुन के विनय करने पर 
भगवान्‌ कृष्ण ने अर्जुन का ज्ञान-चक्षु खोल दिया जिसके फलस्वरूप अर्जुन को भगवान्‌ का 


दिखने गीता अध्याय ११ ) । । 
विश्वरूप दिखने लगा ( ' चेतन की उपज है । इसलिये प्रतीक व्यक्तिगत चित्र 


नहीं है जिसे कलाकार अपनी स्वेच्छा से रचते है । किसी र्‌ \ 
तको को स्वीकृत रहना चाहिये ।. फिर चूँकि प्रतीक अचेतन की उपज रहती है, इसलिये 
प्रतीको को सार्वजनिक तथा बाह्य सत्ता समझा जाता है से 
5 ह अन्त में, चूँकि सामूहिक अचेतन स्वयं परिवर्तनशील होता है, इसलिये प्रतीक भी 
कालान्तर में उदय बस्दै हो सकते हैं। अतः प्रतीक भी परिवर्तनशील होते रहते हैं । प्रतीकों 
Le के आसन A 
- देखें ` घमंदर्शन, अध्यांय ५, पृ० ११२-१३२ | 
2 अवबोषन” जिसमें मा तिरी तंयाव्उसका? किलित्‌। आभास मिलता है । 
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के नकारात्मक रूप को समझकर शंकराचाय ने बताया है कि ब्रह्म-ज्ञान के हो जाने पर 
ईश्वर के भान का भी विलयन हो जाता है । 
` अतः, हम इस निष्कर्ष पर आये कि परम सत्‌ का अवबोधन-उद्बोघन' बिना सिकी 
भ्रतीकोपासना के सम्भव नहीं है । चूंकि पॉल तीलिख ईसाई घमंदाशंनिक थे, इसलिये उन्होंने 
ईस्वरवाद के आघार पर उस परम सत्‌ को प्राप्त करने का पाठ सिखाया था जो शब्दों तथा 
सभी प्रतीकों से परे और अतीत है । आप ईसा को भी प्रतीक मानते थे और ईसा से परे और 
अतीत सत्ता को प्राप्त करने को उच्चतम माना है । उनके मार्मिक शब्द हैं : 
“Christianity as Christianity is -neither’ final nor universal. But 
that to which it witnesses is final and universal’ 
पर तीलिख ने स्पष्ट किया है कि 'ईसोपासना' के द्वारा उस स्थिति को प्रास किया 
जा सकता है जिसे उन्होंने ‘७०५ 2०४९० 0500! को संज्ञा दी है। यह ईश्वर से परे 
ईश्वर” वास्तव में शंकर का ब्रह्म है जिसे उन्होंने अन्य संज्ञाओं से पुकारा है। इस ईश्वर से 
परे ईश्वर की स्थिति ठीक ब्रह्म-प्राप्ति को दशा है जिसे तीरिख ने निम्नलिखित रीति से 
व्यक्त किया है : ः 
“Tt is not a place where one can live, it is without the safety of 
words and concepts, it is Without a name, a church, a cult, a theology. 
But it is moving in the depth of all of them ’3 
यहाँ अनिवंचनीयता की दशा चली आती है। चूँकि तीलिख-विचार को शांकर मत 
बताया गया हुँ, इसलिये शंकराचार्य के विचार को भी प्रदर्शित कर देना चाहिये । 
शंकराचाय और ईश्वरवाद 
शंकराचायं ने ब्रह्म-प्राप्ति का दो मागं बताया है, अर्थात्‌ ईशवरोपासना तथा ज्ञान 
मागं । शंकर ने स्पष्टतया दिखाया है कि ईश्वरोपासना से' भी ब्रह्म-प्राप्ति हो सकती है 
(ब्र सू. भाष्य गा. २.२१ ), क्योंकि यह ब्रह्म-प्राप्ति का साधन है (ब्र. सू, भा. गा. 
३-१४ ), फिर शंकर ने स्पष्ट कहा है कि सगुणोपासकों को . भी अंत में निर्वाणगति प्रात 
होती है ( ब्र, सू- भा. 17. २.९; 1४. ४.२२ ) । फिर यह भी स्वीकारा है कि जिस प्रकार 
विष्णु की मूर्ति विष्णु का प्रतीक है, उसी : प्रकार इष्टदेवता भी ब्रह्म के. मात्र प्रतीक हैं 
( ब्र. सु. भा. 1४. १.३-५ ) । तो भी शंकर ने बताया है कि ब्रह्म और ईश्वर के बीच का 
सम्बन्ध बहुत नजदीकी का है ओर ईदवरोपासना से क्रममुक्ति भी होती है (ब्र. सू. भा. 
17. ३.१०; 1. ४.२२ ) । अतः, शंकर ने ईर्वरोपासना को हेय नहीं समझा है। तो 
भी शंकर ने ईदवर को ब्रह्म की तुलना में अप्राधमिक और निम्नतर कहा है ( ब्र. सू. भा. 
गा, २.२१-२२; गा. २.१२; 1४. ३.९; 17. ३.१४-१५) । क्यों ? 
१. 'उद्बोषन' से अथं ध्वनित होता है कि अचानक साधारण ज्ञान के आधार पर असाधारण 
बोघि का हो जाना । इस अवस्था में साधक को 'तिनेत्री' कहा गया है । 
२. Systematic Theefogyaryokeya penp3lpyalaya Collection. 
3. The Courage to be, 9. 182, (‘Fontana 1967 ). 
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इसका कारण है कि शंकर के लिये ब्रह्म एकमात्र अद्वत सत्ता है और इसी अभेद- 
मूलक ब्रह्म की प्राप्ति को मानव का निःश्रेयस्‌ गिना गया है। सगुण ब्रह्म अभेदमूलक 
नहीं हैं। इसलिये सगुण ब्रह्म अर्थात्‌ ईश्वर को परम सत्‌ नहीं कहा जा सकता है । अतः 
शंकर ने ईश्वर को मायिक कहा है । फिर यह भी बताया है कि ईश्वरोपासना साधारण 
व्यक्तियों की सुविधा के लिये प्रस्थापित की गयी है ( बृहदा. उ. भा. I. १.१; 
ब्र, सू. भा. 1. १.१, २०, २४,-३१; 1. २.१४; गा. २.१४) । जब ईश्वरोपासना से 
मोक्ष तक प्राप्त हो सकता हैँ तो इश्वरोपासना को क्‍यों द्वितीय श्रेणिक एवं निम्ततर 
बताया गया है ? 

इस सन्दर्भ में मुख्य बात है कि ईश्वरोपासना अनेक उद्देश्यों के लिए सम्पादित की 
जाती है। कोई भक्त ईश्वर की पूजा प्रभुता एवं अधिकारःप्रापि के लिए करते हैं 
( ब्र० सू० भा० 1५. ३.१४ ); फिर कोई सांसारिक उन्नति तथा स्वगं-प्राति के लिए भी 
ईदवरोपासना करते हैं ( ब्र० सू० भा० 1५. १.१२) । अपितु, ईश्वरोपासना अशुभ के 
निवारण के लिए भी की जाती है ( ब्र० सू० भा० 11. २.२१ ) । अतः, ईश्वरोपासना 
बहु-हेतुक होती है और इसलिए इसे ब्रह्मप्रासि का एकमात्र साघन नहीं कहा जा सकता है। 
इसलिए झांकर मत से ईशवरोपासना को ब्रह्मप्रासि के हेतु ही होना चाहिए और इस स्थिति 
में ईश्वर' को ब्रह्म का मात्र प्रतीक समझना चाहिए । ब्रह्मप्राप्ति का सिद्धान्त धर्मों में एकता 
लाने का एक महत्त्वपूर्ण साधन है जिसे स्पष्ट करना अभीष्ट प्रतीत होता है । 


ब्रह्मप्राप्ति का स्वरूप और महत्त्व 


स्वयं ब्रह्म अभेदित, अविच्छिन्न तथा सभी सजातीय एवं विजातीय भेदों से परे अद्वैत 
सत्ता है। वृहदा० उप० 711 ८.८ में नकारात्मक रीति से बताया गया है कि ब्रह्म न मोटा 
और न पतला, न छोटा और न बड़ा, न वायु और न आकाश, न मन और न प्राण तथा न 
अन्दर और न बाहर । इसलिए ब्रह्मप्राप्ति में भी किसी प्रकार का द्वैतभाव और न भेदमूलक 
वस्तुज्ञान प्रास किया जाता है। इस अभेदमूलक बोघन को बृहृदा० उप० 7५. ३.२२ में 
स्पष्ट किया गया है : ee 
ब्रह्मस्थिति में पिता पिता नहीं, माता माता नहीं रहती, लोक अलोक हो जाते, 
देव अदेव हो जाते, वेद अवेद हो जाते, चोर चोर नहीं दिखता, चाण्डाल 
चाण्डाल नहीं दिखता इत्यादि । 
अर्थात्‌ पाप-पुण्य का भेद नहीं रहता, ब्रह्मज्ञानी सभी सुख-दुःख से अतिक्रमित हो 
जाता और उसके लिए कोई वस्तु भी नहीं रहती । यह वही अवस्था हो जाती है जिसका 
पूर्वाभास सुषुप्ति तथा तुरीयावस्था में मिलता है। ब्हमप्राति में न शैव्य दीव्य रहता, न वैष्णव 
बैष्णव ही दिखाई देता है । इसी प्रकार ब्रह्मप्राप्ति में सिख, ईसाई, मुसलमान और हिन्दू 
इत्यादि सभी भेदों का विलयन हो जाता है। तब इस सिद्धान्त का क्या व्यापक महत्त्व 
सम्भव हो सकता है ? -- पर 
= सकम, स्मरण रहना, हि हा ग ह 
उनका यहां इतना ही कहना है कि ईक्वरोपासना को ज्ञान हतु सम्पन्न करना चाहिये । 
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इस रूप में ईद्वरोपासना ब्रह्मप्रासि का अमोघ साधन है । अतः, शंकर ने ईदवर-मक्ति को 
स्वीकारा है और अपने दैनिक जीवन में शंकर देवी-देवताओं के बेजोड़ भक्त थे । इसलिए 
शंकर किसी भी ईदरवादी को यह नहीं कहना चाहते हैँ कि वह ईश्वर की उपासना न करे । 
उनका इतना ही कहना है कि प्रत्येक ईस्वरवादी अभेदमूलक सिद्धान्त से प्रभावित रहकर 
अपने घमं का पालन करे। उदाहरणाथ, ईसाई परम सत्‌ की आराघना ईसा को प्रतीक 
बनाकर सम्पन्न कर सकता है। पर ईसाई को चाहिये कि वह अपने घमं का पालन ब्रह्मस्थिति के 
आधार पर करे। उसे चाहिये कि वह अपने धमं की संकीणंताओं से ऊपर उठकर उस 
स्थिति को प्राप्त करे, जहाँ प्रोटेस्टेण्ट और कैथलिक का भेद न हो, जहाँ काले-गोरे का रंगभेद 
न .हो, जहाँ भाषाई और क्षेत्रीय भेद न हो तथा साम्प्रदायिकता का भेद न हो जब वह्‌ 
स्थिति को अपने ईसाई घमं में प्राप्त कर लेता है, तब उसे और अधिक ऊपर उठकर सिख, 
हिन्दू तथा अन्य घर्मावछम्बियों को भी अभिन्न समझने लगना चाहिये । ईसाई को याद रखना 
चाहिये कि ईसाने अपने अनुयायियों को बताया है कि ईश्वरीय प्रेम की पूर्णता को प्राप्त करें। 
ईदवर किसी से भेदभाव नहीं रखता, यहाँ तक कि वह बुरे भौर भले, सभी लोगों को एक 
बराबर धूप और वर्षा का दान देता है ( मत्ती ५: ४४-४८ )। ` 
जब हम शंकर सिद्धान्त को लेकर ईसाइयों की अन्तिम स्थिति पर विचार करते हैं 
और जब हम उनकी वास्तविक दशाओं का अवलोकन करते हैं, तब प्रतीत होता है कि ईसाई 
ईश्वरीय प्रेम की पुर्णता से कितनी दूर भटक गये हैं । केरला में ईसाइयों के बीच जातिभेद 
पाया जाता है, फिर उनमें क्षेत्रीय तथा भाषाई भेद जड़ पकड़े हुए हूँ । वे साम्प्रदायिकता के 
चक्कर में भी पड़े हुए हैं बयोंकि प्रोटेस्टेण्ट तथा कैथरिक के भेद के अतिरिक्त कोई अपने को 
ऐंग्लिकन कहकर अन्य सभी सम्प्रदायों की अवहेलना करते हैं, तो कोई अपने को पेण्टिकौस्टल 
कहकर अन्य सभी शाखाओं की तुलना में श्रेष्ठ समझते हैं इत्यादि । 
जो बात ईसाइयों के लिए कही गयी है, वह बात हिन्दू, सिख तथा मुसलमानों में भी 
पायी जाती है । खेद का विषय है कि हिन्दू घमं के विश्‍वनेताओं में शंकर और रामानुज गिने 
जाते हैं और हिन्दु ही उनकी बातों को नहीं स्वीकार करते हँ । शंकर का अभेदभूलक सन्देश 
जो उपनिषदों.से निकला है, जातिभेद के विरुद्ध है । फिर रामानुज ने भक्ति-दर्शन की ठोस 
स्थापना की है भौर भक्ति की स्थिति में किसी प्रकार का जातिभेद नहीं रह सकता है । 
जाति पाति पूछे नहि कोय, 
हरि की भजँ सो हरि का होय।' 
अतः, शंकर के अभेदमूलक सिद्धान्त के ही आघार पर सभी घमाँ को एकता प्राप्त हो 
सकती हैँ । इस सिद्धान्त को निरपेक्षतया स्वीकार किया जा सकता है क्योंकि इसमें सर्व॑- 
व्यापकता के साथ संकीर्णता का पूर्णतया अभाव है | पर कुछ ऐसे कठोरपन्थी हो सकते हूँ, जो 
अभी भी अपने धमं को सत्य और अन्य घर्मो को 'मिध्या' समझते हैं। इसलिए अतिसंक्ेप में 
सिद्ध किया जायगा कि धर्म को सत्य-असत्य' कहा ही नहीं कहा जा सकता है । 
धर्मों की सत्यता-असत्यवा का प्रश्‍न 
ail सत्यताअसत्यता' का. ० विचा न) नामक ।है-। ० केवल उन्ही प्रकधनों को 
सत्य-असत्य कहा जा सकता है जिनका सन्दर्भ इन्द्रियग्राह्म तथ्य हुआ करते हैं । मूल्यात्मक 
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३१५ 
प्रकथनों को 'सत्य-असत्य' की संज्ञा नहीं दी जा 
L "सकती हे। उदाहरणाथ, सौन्दगंशारत्र 
प्रकथनों को सुन्दर-कुरुप कहा ध जाता है। उमी प्रकार bss को हक 
;-संवाब्यों मत्य को 'शुभ-अशुभ' है। पर 
धर्म-स का सन्दर्भ अतीत परम सत्‌ होता है जो इन्द्रियग्राद्म लहा र निर्व 
जाता है । इसलिए घर्मप्र कथनों को विज्ञान, सौन्दयं- 
समझा जाता हे । प्रायः घर्म- | 
स्वजातिक ( 501 8016115 ) समझा जाता है । तब उ को ड है रा र 
घर्मे-भाषा में उद्बोधक ( ९४००३६१४९ ) होती है, क्योंकि यह भाषा' 
|] ह भाषा' परम सत्‌ की 
बोधि, दिव्यज्योति तथा त्रिनेत्रीपन से उत्पन्न होती है। शुद्ध परम सत्‌ के साथ साक्षर 
होने पर भाषा 'मूक” हो जाती है। वृहंदा० उप० गा. ५ के अनुसार ब्रहाप्रापत कर लेले के 
बाद साधक बाल-तुल्य हो जाता है और तब “मुनि! और अन्त में अनिवंचनीय प्रह्म काः रूप 
धारण कर लेता है। अतः, ग्रहास्थिति में मृक-भाषा हो जाती है । ठीक इसी प्रकार नागसेन 
ने राजा मिलिन्द को बताया कि 'निर्वाणं शान्त । जो बात परम सत्‌ की सिद्धि के सन्दर्भ 
में कही गयी है, वह ईरवरोपासना के प्रसंग में भी लागू है। हक उप 
हक सत्य-असत्य प्रकथन वे हैं जिन्हें सत्यापित-मिथ्यापित किया जा सकता है, अर्थात्‌ जिन 
प्रकथनो को प्रमाणित-अप्रमाणित किया जा सकता है। पर शंकर, रामानुज, कीर्कगोर्द इत्यादि 
ने सिद्ध कर दिया है कि ईश्वर का अस्तित्व प्रमाणित नहीं किया जा सकता है । रामानुज 
और काँण्ट ने अपने-अपने युग के सभी प्रमाणों का खण्डन किया हूँ । 
कस अतः, घमं-प्रकथनों को सत्य-असत्य नहीं कहा जा सकता है, पर इन्हें मंगलकारो- 
अमंगलकारी कहा जा सकता है। फिर अम्युदयमूलक तथा संकी्णं कहा जा सकता है। 
भारतीय दशंन के परिप्रेक्ष्य में घर्म-प्रकथनों को तामसिक राजसिक तथा सात्त्विक संज्ञा 
दी जा सकती है । 
निष्कर्ष : परम सत्‌ तथा परमेश्वर महान्‌, अज्ञात और अञ्ञेय है। भानव अपने 
स्वभाव-गुण से विवश होकर अज्ञात को अपनी ज्ञान-परिधि के अन्दर लाने का प्रयास करता 
है। परन्तु इष्टदेवता परम सत्‌ के प्रतोक मात्र हैं जो सापेक्ष, परिवर्तनशील तथा युग एवं 
संस्कृति-निभर होते हैँ । अतः, प्रतीकात्मक धर्म प्रकथनों को सत्य, असत्य नहीं पुकारा जा 


-सकता है । इस बात को जान लेने पर प्रत्येक ईशवरवादी का पुनीत कर्तब्य हो जाता है कि 


वह शंकर के ब्रह्म-सम्बन्धी अभेदमूलक सिद्धान्त के आधार पर उस स्थिति को प्राप्त करने का 
प्रयास करें जिसमें हिन्दू-सिख, मुसलमान-ईसाई इत्यादि का सब भेदभाव मिट जाय । इसी 


शंकर सिद्धान्त के आधार पर घमो की एकता प्रात हो सकती है । 
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अध्याय-१ ६ | 
| उपसंहार 


हमलोगों ने पाइचात्य और प्राच्य, परम्परागत तथा समकालीन घमंदशंनों का. अध्ययन 
किया है। सामान्यतः पाइचात्य धमंदर्शन के ए कांगीपन को हम लोगो ने प्राच्य धमंदशंन के 
अध्ययन के आधार पर दुर करने की कोशिश की है। फिर, भारतीय घमंदशन की देवफथागों 
तथा ईस्वरवाद के प्रतीकों के क्षीण हो जाने पर ` मानवतावाद का उदय हुआ है। इसमें भी 
बौद्धिक एवं सुदम प्रतीक हैं; उदाहरणार्थ जातिविहीन, वगंविहीन, शोषणमुक्त, सवंहितपोषफ 
और सर्वोदय समाज का प्रतीक । यह.प्रतीक वर्गों के बीच संघर्ष के लिए पतित, दलित 
9 तथा सांस्कृतिक रीति से शोषित जातियों को उत्रेरणा प्रदान कर सकता है। परन्तु इस 
` प्रतीक से व्यक्तिगत जीवन में मनोवैज्ञानिक स्तर पर नैतिक, निवेदित तथा त्यागी जीवन की 
` उत्परेरणा नहीं मिलती देखी जाती है । प्रायः साम्यवाद से प्रोत्साहित क्रान्तियों में हिंसा का 
भाव दिखाई देता है; देश की संस्कृति तथा उसके न्यायधम के पक्ष साम्यवादियों को उत्रेरित 
नहीं करते हैं । पाइचात्य ईस्वरवाद की देवकथा अभी भी पाश्चात्य सभ्यता के व्यक्तियों को 
अनुप्राणित करती है, यद्यपि अब इसका प्रतीक फीका पड़ता जा रहा है। यही बात शांकर 
सिद्धान्त के अन्तर्गत सगुणोपासना के सम्बन्ध में कहो जा सकती है । पाश्‍चात्य एवं प्राच्य 
परम्परागत घमंदशंन की अपेक्षा मानवतावाद का सामाजिक पक्ष सबल दीखता है, परन्तु 
इसका व्यक्तिगत पक्ष दुबंल । फिर परम्परागत धर्मों के प्रतीकों को मनोवैज्ञानिक पर्याप्तता 
मानवतावाद के प्रतीकों की अपेक्षा अधिक माळूम पड़ती है । 


| दाशंनिक दृष्टिकोण से पाइचात्य ईस्वरवाद अनुभववादी आलोचनाओं से बुरी तरह 
। घिर गया है। परन्तु, यदि ईस्वरवादी प्रकथनों को आत्मकथात्मक, देवकथात्मक और अस्तित्व- 
| वादी निर्णय माना जाय तो ईस्वरवाद अभी दाशंनिक दृष्टिकोण से सन्तोषजनक समझा जा . 
| सकता है । इस पुस्तक के दृष्टिकोण से भारतोय घमंपरम्परा सामान्यतः आत्मविकासमूलक है 
। और इसलिए इसके अनुसार घमंप्रकथन प्रायः आत्मकथात्मक ही हो सकते हैं, जो व्यवहार 
। द्वारा स्पष्ट होकर अर्थपूर्ण सिद्ध होते हैं। दाशंनिक दृष्टिकोण से भारतीय धमपरम्परा 
| अनुभववादी तथा अस्तित्ववादी प्रकथनों के रूप में सन्तोषजनक समझो जायगी । इस रूप में 
। शायद बोद्ध-प्रकथनों को सबसे. अधिक मान्यतां दी जायगी । परन्तु बौद्धघमंदशँन को उतनी 
| मनोवैज्ञानिक पर्याप्तता नहीं प्राप्त है ' जितनी सगुणोपासना को दी जा सकती है । 
2 अन्त में, भारतीय:धमंफफपरा में प्राएस्भ-से।/ही।>सबंघमंसकलय का दशन पाया जाता 
है और यदि ईस्वरवाद को केवलैकेदवरवाद के रूप में स्वीकार किया जाय तो इसमें धर्म- 
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असहिष्णुता का बीज प्रारम्भ से ही देखा जाता है । अतः, विश्वघमंदशन के रूप भें अभी भी 
भारतीय घमंपरम्परा को देखा जा सकता है। यदि धर्मपरम्परा के साथ सानदतात्राद के 
आधुनिक रूप को सन्तोषजनक रीति से जोड़ दिया जाय तो 'यह विश्व का भविष्यघर्मदशंन 
होगा । इसमें परम्परागत धर्मों के व्यक्तिगत विकास के मूल्यों एवं प्रतीकों के साथ विज्ञान तथा 
तकनीक पर आधृत समाजकल्याण, अन्तरराष्ट्रीयता, स्वतन्त्र चुनाव इत्यादि को. भी स्थान देना 
होगा । भविष्यघमंदर्शन के लिए यह महान्‌ समन्वय की विशेष चुनौती है । 
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अश्न 


3. What are.the difficulties in the study of Comp artativc Religion ? 
तुलनात्मक धर्मों के अध्ययन की कठिनाइयों का उल्लेख करें । 

2. Explain the place of reason in the study of Comparative Religion. 
तुलनात्मक धर्मों के अध्ययन में तर्कबुद्धि के महत्त्व को स्पष्ट करें । 

3. Can man live without religion ? Discuss. 
बया मानव बिना घमं के रह सकता है ? विचार करें । 

4. Js the common referent underlying all religions, transcendent and 
unknowable? | 
क्या सभी धर्मों की आघारभूत सत्ता अतीत और अश्चेय है ? 

5. Expound the doctrine of analogical reasoning, 
साम्यानुमान के सिद्धान्त की व्याख्या करें। 

6. Explain the doctrine of symbolism, according to Paul. Tillich. 
पॉल तीलिख के प्रतीकवाद की व्याख्या करें। 

7. Explain the nature of religious language, according to Wittgenstein 
विटूगिन्स्टाइन के घर्ममाषा-सम्बन्धी मत को स्पष्ट करें । 

8. Explain the doctrine of differencelessness, according to Shankara. 
शंकरानुसार अभेदमूलक सिद्धान्त की व्याख्या करें। 

9, Point out the practical implications of Soankara’s doctrine of 
differencelessness 
शंकर के अनुसार अभेदमूलक सिद्धान्त की व्यावहारिक उपयोगिता का उल्लेख करें । 

10. Explain the fundamental principles of Indian Religions Thoughs. 
भारतीय ध्म दर्शनों के मूळ सिद्धान्तों की व्याख्या करें । 
11, Explain the doctrine. of-Bondag. And Relpasp, acrording to Jainism, 

छैन धर्म के अनुसार बन्धन और मुक्ति-विचार की व्याख्या करें । 
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12. 15 Jainism atheistic ? 


क्या जैन धमं निरीश्वरवादी है ? 
( इसकी व्याख्या करने में बतायें कि जैनी क्यों भगवान्‌ मंहावीर को पुजा करते हैं ) । 
13. Explain—(2). The doctrine of Gunasthana, (०) Dhyana and its 
d'fferent Kinds. 
(क) गुणस्थान की व्याख्या करें । (ख) ध्यान और उसके प्रकार की व्याख्या करें। 
14. Explain the doctrine of fourfold noble truth. 
चत्वारि आर्यसत्यानि की व्याख्या करें । 
15. Explain the nature of Nirvana. 
निर्वाण के स्वरूप की व्याख्या करें। 
( निर्वाण को नकारात्मक एवं भावात्मक, दोनों रूपों में स्पष्ट किया गया है। इसके 
भावात्मक स्पष्टीकरण को अहंभाव की ख्याख्या के सन्दर्भ में स्पष्ट किया गया है)। 
16. Explain the points of difference between Hinayana and Mahayana. 
हीनयान ओर महायान के बीच के अन्तर के बिन्दुओं को व्याख्या करें| 


17. Explain the doctrine of bhakti and prapatti, according to 
Ramanuja. 
रामानुज के अनुसार, भक्ति और प्रपत्ति के सिद्धान्त की व्याख्या करें । 

18. Why.is theism not favourable for Brahma-jnana, according to 
Shankara ? 
शंकर के अनुसार ब्रह्म-ज्ञान के लिये क्यों ईश्वरोपासना अपर्याप्त कही गयी है ? 

19, What is the ultimate destiny of man, according tO Shankara and 
Ramanuja ? which do you prefer and why ? 
शंकर और रामानुज के अनुसार मानव की अन्तिम गति का क्या स्वरू है ? इन दोनों के 
मतों में से आप किसको अधिक मान्य समझते हैं ? 

20. Explain the religions philosophy of Shankara's. 
शंकर के धमंदशँन की व्याख्या करें । 


ड Explain the special features of Judaism. ८ 
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22. Explain the doctrine of man, according to | Judaism. 
यहूदी धमं के अनुसार मानव-विचार को स्पष्ट करें । 
23. Explain the doctrine of God, according to Christianity. 
ईसाई धर्मे के अनुसार, ईश्व र-विचार की व्याख्या करें । 
24. Explain the Christian doctrine of Evil. 
अशुभ के विषय में ईसाई सिद्धान्त की व्याख्या करें । 
25. Explain the Christian hope of immortality. 
अमरता-सन्बन्धी ईसाई आशा की व्याख्या करें । 
26. Explain Jslamio-creed. 
इस्लामी विध्वास-वचन की व्याख्या करें । 
27. Explain Jslamic practices. 
इस्लामी व्यवहार-ेत्रों की ब्याख्या करें । 
28, Explain the theory and practice of Sufism. 
सूफीमत के सिद्धान्त और व्यवहार की व्याख्या करें । 
29. Explain the final human destiny, according to Islam. 
इस्लाम के अनुसार मानव की अन्तिम गति की व्याख्या करें । 
30. Explain the special features of Sikhism, 
सिख धमं के विद्विष्ट लक्षणों की व्याख्या करें | 
31. Explain the teaching of God, according to Sikhism. 
सिख धर्म के अनुसार ईदवर-विषयक शिक्षा को स्पष्ट करें । 
32. Explain the nature of man, according to Sikhism. 
सिख धम के अनुसार मानव के स्वरूप को स्पष्ट करें । 
33. Point out the historical importance of Parsi-ism for Judaism and 
Hinduism. 2 
यहूदी और हिन्दू धर्मों के सन्दर्भ में पारसी धर्म के ऐतिहासिक महत्त्व को स्पष्ट करें । 
34. Is Parsi religion: dualistic or momotheistic ? Discuss, 
कया पारसी धमं एकेएवरवादी है या द्वैतवादी ? विवेचन करें । 
35. Explain Secularism. 
सकिरम रिस्म की ब्यास्यां १२ Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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36. Must religion differ ? 


क्या घमो का भेद अनिवायं है ? 


( मानव न एक प्रकार के हो सकते हैं और न उनका संस्कार ही एक-समान हो सकता 
है । अतः, मानव-भेद के साथ घमं-भेद अनिवार्य ही माना जायगा )1 


37. 13 religious tolerance possible ? 
क्या घमं-सहिष्णुता सम्भव है ? 

38, Explain Radhakrishnan’s unity of all religion, 
राघाङृष्णन्‌ के अनुसार घर्मो की एकता को स्पष्ट करें । 


39. Explain the essential unity of all religions, according to Bhagwans 
Das. 


भगवानदास के अनुसार एक धमंतत्त्व के सिद्धान्त को स्पष्ट करें। 
40. Must religions differ ? 
क्या घमं विभिन्न रहेंगे ? 
41. State and explain the different forms of Humanism, 
, मानवतावाद के प्रकार का उल्लेख फर उनकी व्याख्या फरें । 


42. Explain the Humanism of Dewey. Can it take the place of future 
religion ? 
डच्यूवी के मानवतावाद की व्याख्या करें | क्या यह भावी घमं का स्थान छे सकता है ? 
43. Explain the Humanism of Corliss Lamont. 
कोलिस लामोण्ट के मानवतावाद की व्याख्या करें। , 
44. Explain the Scientific Humanism of Nehru. 
नेहरू के वैज्ञानिक मानवतावाद की व्याख्या करें।. 
45. What is meant by Secularism ? 
एहिकतावाद ( घर्मनिरपेक्षतावाद ) क्या है ? 
46. Explain the religious philosophy of Sri Ramakrishna, 
47, Rxplain the unity of religions, according to Sri Ramakrishna and 
Vivekananda. 
48. घमां के मूल प्रत्ययों का तुलनात्मक अध्ययन आवश्यक है। 
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